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मूल्य : आठ रुपये मात्र 


अशिनन्दन 


प्रवचन सुधा” 
(मनहर छद) 

सिंटाने को मोह माया, जग-जाल जलाने को 
श्रीखण्ड - सी प्रवचन-सुधा सुधा सम है। 
प्रमत्त न दमो दीह, मान खुला तोल देती 
बर रूप सिद्धि देती, मोक्ष ही के सम है। 
अमकते भाव-उड़ु, ज्योति को जगावे चित 
नही होती भव भीर ज्ञान भी न कम है। 
सुर सुठि भाव मरुधर केशरी के मित, 
धाम घाम पहुचाना, 'सुकन सुगम है | 

>< ८ ८ 


(हरिग्रीतिका) 
अ्रवचन-सुघ्ा का पात्र पाठक | ज्ञान से भरपुर है। 
आत्म - भाव प्रवोध करता, तम हठाता दूर है॥आ 
पढलो समझलो कार्य में, परिणत 'सुकन' कर ली जरा $ 
मोक्षयामी हो अवसि, उपदेश है सच्चा खरावा शव 


(्रद्मभ्रकीय 


ज्ञान मनुष्य की तीसरी आँख है । यह भाँख जन्म से नहीं, किन्तु अभ्यास 
और साधना के छ्वारा जागृत होती है। कहना नहीं होगा, इस दिव्य नेत्र को 
जागृत करने में सद्‌गुरु का सहयोग अत्यन्त मपेक्षित है | सदूभुरु ही हमारे इस 
दिव्य चक्षु को उद्घाटित कर सकते हैं । उनके दर्शच, सत्संग, उपदेश और 
प्रवचन इसमें अत्यन्त सहायक होते हैं ॥ इसलिए सद्गुरुओं के प्रवचन सुनने 
और उस पर मनन करने की आज बहुत आवश्यकता है । 

बहुत से व्यक्ति सदशुरुदेव के प्रवचन सुनने को उत्सुक होते हुए भी ये 
सुन नहीं पाते । चूंकि वे सुदूर क्षेत्रों में रहते हैं, जहां सद्गुरुजनों का चरण- 
स्पर्ण मिलना भी कठिन होता है । 

ऐसी स्थिति में प्रवचन को साहित्य का रूप देकर उनके हाथों में पहुंचाना 
और भगवदू्‌वाणी का रसास्वादन करवाना एक उपयोगी कार्य होता है । ऐसे 
अणषत, ऋणाएों; आफ, से हेफ्े की छत्पे हैं ५ आती शुरू सस्ज्यरप में हमारा यह 





प्रथत है श्री महधरकेसरी जो म० के प्रवचन साहित्य को व्यवस्थित करके 
प्रकाशित रूर जन-जन के हाथों में पहुँचाना | 
यह सर्वेविदित है कि श्री मस्धरकेसरी जी म० के प्रवचन वड़े ही सरस, 


भधुर, साथ ही हृदय को आन्दोलित करने वाले, कतेंव्यचुद्धि को जगाने वाले 
और मीठी चोट करने वाले होते हैं 


( ४ ) 

उनके प्रवचनों से सामयिक समस्याओं पर और जीवन की पेचीदी 
गुत्यियों पर बडा ही विचारपूर्ण समाघाव छिपा रहता है, साथ ही उनमें बड़ा 
चुटीलापन और रोचकता भी रहती है, जो श्लोता और पाठक को चुम्वक की 
भाँति अपनी और खींचे रखते है। इसलिए हमें विश्वास हे कि यह प्रवचन 
साहित्य पाठकों को रुचिकर और मनोहर लग्रेगा । 

श्री सरधरकेसरी साहित्य-प्रकाशन समित्ति के द्वारा मुनिश्री जी का कुछ 
महत्वपूर्ण साहित्य प्रकाशित किया गया हैं, और अभी बहुत सा साहित्य, 
कविताएं, प्रवचन आवि अग्रकाशित ही पडा है ॥ हम इस दिशा में प्रयत्मशील 
हैं कि यह जनोपयोगी साहित्य शीघ्र ही सुन्दर ओर मनभावने रूप में प्रका- 
शित्त होकर पाठकों के हाथों में पहुंचे । 

इन प्रवचनो का संपादन मुनिश्री के विद्याविनोदी शिष्य श्री सुकन मुनि 
जी के निर्देशन मे किया गया है | ऊतः सुनिश्वी का तथा अन्य सहयोगी बिद्धनो 
का हँम छुंदय से आभार मानते है । 

पुस्तक को मुद्रण आदि की हप्टि से आधुनिक साज-सज्जा के साथ प्रस्तुत 
करते में श्रीचत्दजी सुराना 'सरस” का हादिक सहयोग हमे प्राप्त हुआ है, जिसे 
भुलाया नहीं जा सकता । 

अब थह पुस्तक पाठकों के हाथो में प्रस्तुत है- इसी आशा के साथ कि 
वे इसके स्वाध्याय से मधिकाप्तिक लाभ उठायेंगे । 


5प्रुखराज सिशोदिया 
अध्यक्ष 
श्री मरुघर केसरो साहित्य प्रकाशन समिति 


हो शब्द 


साधारण मनुष्य की वाणी 'वचन' कहलाती है, किन्तु किसी ज्ञानी, साधक 
एवं अन्तमु खी चिन्तक की वाणी 'प्रवचन' होती है। उसकी वाणी में एक 
विशिप्ट बल, प्ररणा और दिव्यता-भव्यता का चमत्कार छिपा रहता है | 
श्रोत्ता के हृदय को सीधा ल्पशे कर विजली की भांति आन्दोलित करने की 
क्षमता उस बाणी में होती है । 

प्रवचन-सुधा के प्रवचन पढ़ते समये पाठक को कुछ ऐसा ही अनुभव 
दोगा इन प्रवचनों मे जितनी सरलता कौर सहजता है, उतना ही चुटीलापन 
और हृदय को उद्वोधित करने की तीघ्रता भी है। सुनिश्नी की वाणी विल्कुल 
सहज पं में नदी प्रवाह की भाँति वहती हुई सी लगती है, उसमें न कृमिमता 
है, न घुमाव है और चब्यर्थ का शब्दों का उफान ! ऐसा लगता है, जैसे 
पाठक स्वयं वक्ता के सामने खडा है, और साश्षात्‌ उसकी वाणी सुन रहा है 
प्रवचनों की इतनी सहजता, स्वाभाविकता और हृदब-रपर्शिता बहुत कम 
प्रवक्ताओं में मिलती है । 

इन भ्रवचनों मे जीवन के विविध पक्षों पर, विभिन्‍न समस्याओं पर 
मुनिश्ली ने बड़े ही व्यावहारिक और सहजगम्य ढंग से अपना चिन्तन प्रस्तुत 
किया है । कही-कही विषय को ऐतिहासिक एव तुलनात्मक इष्टि से व्यापक 
वनाकर उसकी गहराई तक श्रीताओं को ले जाते का प्रयत्न भी किया गया 


है । इससे प्रवचनकार की वहुश्नु तता, और सूक्ष्म-प्रतिन्षा का भी स्पप्ट परिचय 
मिलसा है। 


(७ ) 
प्रवचनकार मुनिश्री मिश्रीमलजी सचमुच मिश्री की भाति ही एक 
कठोर-भघुर' जीवन के प्रतीक है। उसके नाम के पूर्व 'मख्छरकेसरी और 
कही-कही 'कडकशिशी/ जिकेणणो का की प्रयोग होता है--- यह विशेषण उनके 
व्यक्तित्व के बाझ्नन्थाम्यन्तर रूप को दर्शाते हैं । 


मिश्री--की दो विशेषत्ाएँ है, मधुर तो वह है ही, उसका नाम लेते 
ही भुह में पानी छूट जाता है ! किन्तु उसका बाह्य आकार बडा 
कठोर है यद्दि ढले की तरह उसको फेककर किसी के सिर में चोट की जाये 
तो खून भी आ सकता है। अर्थात्‌ भछुरता के साथ वठोरता का एक विचित 
भाव-'मिश्री” शब्द से छिपा है। सचमुच ऐसा ही भाव क्या मुनिश्री के जीवन 
में नही है ? 

उनका हृदय बहुत्त कोमल है, दयालु है। किसी को सकटग्ररत, दुखी व 
सतप्त देखकर मौम की भाँति उनका मन पिघल्न जाता है । मिश्री को मुट्ठी मे 
बद कर लेने से जसे वह पिघलने लगती है, वैसे ही मुनिश्नी किसी को दुखी 
देखकर भीतर-ही-भीतर पिघलते लगते है, और, करुणा-विगलित होकर अपने 
वरदहुस्त से उसे जाशीर्वाद देने तत्पर हो जाते हैं । जीव दया, मानव-्सेवा, 
साधमिवात्सल्य आदि के प्रसयो पर उत्तकी असीम मधुरता, कोमलता देखकर 
लगता है, मिश्री का माघुर्य भी यहा फीका पड जाता है ! 


उनका दूसरा रूप है--कठोरता ! समाज व राष्ट्र के जीवन मे वे कही 
शी अ्प्टाचार देखते है, अनुशासवहीनता और साम्प्रदायिक इन्द्, झगडे देखते 
हैं त्तो पत्थर से भी गहरी चोट वहा पर करते हैं । केसरी की तरह गजेना 
करते हुए वे उन डुग्रुं णो व थुराइयो को ध्वस्त करने के लिए कमर कस कर 
खडे हो जाते हैँ ॥ समाज में जहा-तहा साभ्रदायिक तनाव, विरोध और जापस 
के झ्षगर्ड होते हैं--वहा प्राय मर्घरकेसरी जी के प्रवचननों की कडी चोट 
पडती है, और बे उचका अन्त करके ही दस लेते हैं । 


लगभग अस्सी वर्ष के महास्वविर सुनिश्री सिश्नीमलजी महाराज के हृदय 
में सम्मज व सघ की उल्नति, अम्युदय और एकता व सयठन की तीज्र लडप है । 


( ऋु ) 


एकता व॒ संगठन के क्षेत्र में वे एक महत्वपूर्ण कड़ी की भाँति स्थानकवासी 
श्रमण संघ में सदा-सदा से सन्‍्माननीय रहे हैं। समाज सेवा के क्षेत्र में उनका 
देव बहुत बड़ा है। राजस्थान के अंचलों में गाँव-गांव में फैले शिक्षाकेन्द्र, 
ज्ञानभंडार, वाचनालय, उद्योगमन्दिर, व धारमिकसाधना केन्द्र उनके तेजस्वी 
कृतित्व के बोलते चित्र है। विभिन्न क्षेत्रों मे काम करनेवाली लगभग ३५ 
संस्थाएँ उनकी सद्ग्रेरणाओों से आज भी चल रही हैं, अनेक संस्थाओं, 
साहित्यिको, मुनिवरों व विद्वानों को उनका वरद आशीर्वाद प्राप्त होता रहता 
हैं। वे अपने आप में व्यक्ति चहीं, एक संस्था की तरह विकासोन्मुखी ग्वृत्तियों 
के केन्द्र है । 


मुनिश्री माशुकवि है। उनकी कविताओं में बीररस की प्रधानता रहती 
है, किन्तु वीरता के साथ-साथ विरक्ति, तपस्या और सेंवा की प्रवल तरंगे भी 
उनके काव्य-सरोवर में उठ-उठ कर जन-जीवन को प्रेरणा देती रही हैँ । 

श्री मरुघरकेसरी जी के प्रवचनों का विशाल साहित्य संकलित किया पड़ा 
है, उसमें से अभी बहुत कम प्रवचन ही प्रकाश में आये हैं । इन प्रवचनों को 
साहित्यिक रूप देने में तपस्थी कविरत्न श्रीरूपचन्द जो स० 'रजत' का बहुत 
बड़ा योगदान रहा है । उनकी जन्‍्तर्‌ इच्छा है कि मरुघर केसरी जी म० का 
सम्पूर्ण प्रवचन साहित्य एक माला के रूप में सुन्दर, रुचिकर और नयना- 
भिराम इंग से पाठकों के हाथों में पहुंचे । श्री 'रजत' मुत्ति जी की यह भाषना 
साकार होगी तो अवश्य ही साहित्य के क्षेत्र में अनेक महत्वपूर्ण कृतियां हमें 
प्राप्त ही सकेगी । विद्याप्रेमी क्री सुकल मुनिजी की प्रे रणाओं से इन भ्रवचनों 


का संपादन एवं प्रकाशन शीघ्र ही गति पर आया है, और आशा है भविष्य 
में भी जाता रहेगा ॥ 


सुझे विश्वास है, अ्रवचन-सुधा के पाठक एक नई प्र रणा और कतंब्य 


फी सुफूर्ति प्राप्त कर इतार्थवा अनुभव करेगे । 
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प्रवचन-सुधा 





व्‌ देव तू ही, महादेव तू ही 





ससार में प्रत्येक चस्तु का प्रतिपक्ष अचश्य है | देखो--अमृत का प्रति 
पक्षी बिप है, धूप की भ्रतिपक्षी छाया है, लाभ की प्रतिपक्षी हाति है, यश का 
प्रतिपक्षी अपयश है और सम्पन्नता की श्रतियक्षी दरिद्वत्ता है । इसी प्रकार अन्य 
वस्तुओं के भी प्रतिपक्षी जानना चाहिए । इन अत्तिपक्षियों की संसार में सर्वत्र 
घुड-दोड़ चल रही है । कभ्नी यदि एक का वेग बढ़ता है तो कभी दूसरे का 
बैग बढ़ता है । जब जिसका चेग जोरदार होता है, तव वह अपने प्रतिपक्षी को 
दक्य देता है | मद्धि अच्घड़ आकाश में अधिक छा जाता है, त्तो ज्ञावड़ा कम हो 
जाता है । यदि पुण्यवानी का उदय प्रवल होता है तो दरिद्रता घट जाती है 
ओर यदि पाप का तीन्न उदय होता हे तो दरिद्रता आ घेरती हैं। इसलिए कवि 
कहता है कि--- 

रवि उगते कुमति-घला घिलायी सुघ्रति जाई ॥ 

अर्थात्‌--छुर्य का उदय होते ही अन्धकार का नाश ही जाता है! यहां 
त्तक कि जहां पर सूर्य की किरणें नही पहुंच पात्ती है, ऐसे त्तल घर भुफा भादि 
में भी इतना प्रकाश पहुंच ही जाता है, कि वहा पर रहने वाले मनुष्य को भी 
सूयें के उदय का आभास हो ही जाता है। और भी कहा है-- 

तारे की ज्योति से चांद छिपे नहिं, सुर्ये छिपे नाँहि बादल छाया, 

जंग जुरे रजपूत छिपे नहिं, दाता छिपे नहि मांव न आया। 

अंचल चारि के नैन छिपे नहीं, नीच छिपे नहीं ऊँच पद आया, 

जोनी के भेष अनेक फरें, पर फर्म छिपे न भभूति लगाया॥ 


प्रबचनन-सुधा 


शास्त्रों थे बताया गया है कि ६६६७५ कोडाफोडी तारे है । परन्तु उनमे 
क्या चन्द्र छिपता है ? मही छिपता । चन्द्र के प्रकाश का सामने वे सब टिम- 
टिमाते हृष्टि गोचर होते हैं। आवाश में मेघ घटा किलयी भी छा जाय, 
परल्तु सूर्य का अस्तित्व नही छिपता है। यदि युद्ध की भेरी बजाने लगे तो 
असली राजपूत चुपचाप ठहर नही सकता है, वह तुरस्त तैयार होवर भर 
शस्त्रास्त ले कर युद्ध के मैदान मे जा पहुचेगा | ऐसे समय उसवा क्षेनियत्व छिप 
नही सकता है | यदि याचक जत द्वार पर आकर याचना करे, तो दाता भी 
छिपता नहीं है । उसके कानो मे याचक के शन्द पहुचे नहीं, वि बह तुरन्त 
आकर उस याचक की इच्छा पूरी करेगा । जिस स्त्री मे लज्जा भौर शील 
को जलाञ्जलि दे दी जौर कुलीनता को पलीता लगा दिया । ऐसी चचल मनो- 
चृत्ति बाली स्त्री भी छिपाए नही छिपेगी, उसके चंचल तेन उसके हृदय की 
चचलता को प्रकट कर ही देंगे । कोई नीच व्यक्ति यदि कितने ही ऊँचे 
पद पर जाकर के चैठ जाय, परन्तु उसकी नोचता भी छिपी नहीं रहेगी। 
इसी प्रकार यदि कोई बदमाश या दुराचारी मनुष्य शरीर में भस्म लगा कर 
साधु का भेप भी धारण कर लेबे, परन्तु उसके भी कर्म छिपाये नहीं छिपेंगे । 
किन्तु जो सच्चे साधु है, जिन्होने ससार, देह और भोगो से बिरक्त होकर 
साधुपना अगीकार किया है, उनके पास वाहिर में कुछ भी नहीं होते हुए भी 
अन्तरग में ऐसी शक्ति प्रयट होती हैं कि वह भी छिपाये नहीं छिपती है | चह 
जिधर से भी निकल जाता है, उसके त्याग और तपस्या का प्रभाव सब लोगो 
पर अपने आप पडता है क्र राजा-महाराजा लोग स्वयं आकर उसके चरणों 
मे तम्नीभूत होते हूँ । इसका कारण यह है कि उसके त्याग से प्रति समय उत्तम 
भाग्य का निर्माण हो रहा है और पुरातन पाप कर्म निर्जाण हो रहे 
हैं। जिसका हृदय शुद्ध है, वह स्वय भी आनन्द का उपयोग करता है और 
दूपरो को भी आनन्द प्रदान करता है । ऐसा साथु जहा भी जाता है, उसके 
प्रभाव से लोगो का अज्ञान-अन्धकार स्वय ही दूर होने लग्रता है । ऐसे 
ही गुरुजनों के लिए ससार नमस्कार करता है| जैसा कि कहा है - 


अज्ञानतिमिरास्धानां ज्ञानाञ्जनशलाकया । 
चक्षुरन्‍्मी लिल ब्रेन तस्मे. शोग्रुरवेलस ॥ 


अर्थात्‌ अज्ञावल्पी अन्धकार से अस्धें बने पुरुषों के नेन जिसने अपने 


ज्ञान रूपी अजनशलाका से खोल दिए है, उस श्री गुरुदेव के लिए 
समस्कार हो । 


देव तू ही, महादेव तू हो डर 
गुरु की महिमा 


भाई, युरु का माहात्म्य भी तभी तक है, जब तक कि वह निलोभी है, 
विपय-कपाय से दूर है । और जहां उसमें किसी भी दोप का संचार हुआ कि 
उसका सारा साहात्म्य समाप्त हो जाता है । जज की-न्यायाधीश की प्रतिष्ठा 
तब तक ही है, जेव तक कि वह निर्लभिवृत्ति से अपता निर्णय देता है। औौर 
जहां उसमें लोभ ने प्रवेश किया, गौर रिश्वत्त लेना प्रारम्भ किया, वहीं उसकी 
सारी प्रतिष्ठा समाप्त हो जाती है । लोभ भाने के पश्चात्‌ ज्योतिषी का ज्ञाव, 
मंत्रवादी का मंत्र-प्रयोग, चिकित्सक की चिकित्सा और पंचीं की पंचायत भी 
समाप्त होते देर सहीं लगती है । 
किन्तु जिस व्यक्ति में स्वाभिमान है, वह अपने पद कया विचार करता है 
अत्तः वह ऐसा कोई भी काम नहीं करता है, जिससे कि उप्तके पदनी प्रत्तिष्ठा 
भें आवात पहुँचे । स्वाभिमानी या मनस्वी व्यक्ति के पास धव, परिवार, बल, 
बुद्धि आदि सब कुछ होते हुए भी वहू विचारता है कि यहू सब मेरा कुछ 
भी नहीं है। ये सब तो प्रुण्यवानी से श्राप्त वस्तुएँ है। जिस समय 
पुष्खवानी समाप्त हो जायग्री उसी समय इच सव के भी समाप्त होते. में देर 
नहीं लगेगी। मेरा ज्ञानानन्‍दसथी स्वभाव सदा मेरे पास है। फिर मैं 
उसका स्वाभिमान वर करके उन पर वस्तुओं का अभिमात क्‍यों करूँ 
जो कि क्षणभंगुर है। इस प्रकार बह ससार की किसी भी वस्तु का अहंकार 
नहीं करता है । 
भाइयो, एक सूर्य का उदय होने पर सारे संसार के अन्धकार का वाश 
हो जाता है । दुनिया के जितने भी कार्य है, वे सव सूर्य के पीछे ही हैं | सूर्य के 
उदय होने पर ही किसान किसानी को, व्यापारी व्यापार को, मजदूर मजदूरी 
को और दाती दान की भलीक्ांत्ति सम्पन्त करता है। यह अन्धकार भी 
एक प्रकार का नहीं है, किन्तु अनेक प्रकार का है । आलस्य और प्रमाद भी 
सूर्य से दूर होता है) पूर्व समय में लोग जन्म-मरण और परण (विवाह) 
भादि मे सूर्य, चन्द्र की साक्षी देते थे । दान भी दिच में ही दिया जाता था, 
विवाह भी दिन में ही होते थे गौर मन सम्मान के समारोह भी दित में ही 
होते थे । परन्तु आज तो किसी भी वात की मर्यादा नहीं रही है । संसार में 
सभी दुमुंण एक कुमति के पीछे चलते हैं और सभी म्दुगुण एक सुमति के 
पीछ चलते हैं। सद्युदु की शिक्षा के आप्त होते ही सभी गुण स्वयमेच प्राप्त 
होने लगते हैं । किन्तु गुरु भतिकि के बिना कुछ भी नही है । सद्यचार या चारित्र 
का असार गुरु भक्ति के होने पर ही होता है | अतः कहा गया है कि-- 


प्रवचन-सुधा 


गुरीभक्ति गुंरी भक्ति गुंरोभक्तिः सदाउस्तु में। 
चारित्रमेव. संसार-चारणं सोक्षकास्णम्‌ ॥ 
भेरे हृदय मे गुरु के प्रति भक्ति सदा ही बनी रहे, सदा ही चनी रहे 
बर्योकि उनके प्रताप और प्रसाद से ही भव्यजीवों के छुंदय में चारित्र का 
भाव जागृत होता है । और यह चारित्र ही संतार का निवारण करनेवाला है 
और मोक्ष का कारण है । 
लोग कहते हैं कि अरिहन्त, सिद्ध बड़े हैं, त्रह्मा, दिप्णु और महेश बढ़े 
हू । परन्तु उनका यह वड़प्पन किसने बताया कया ? हमने उनको देखा है? 
या उनसे बातचीत की है ? उनके गुणों को किसने बताया ? अरिहन्त और 
सिद्ध की पहिचान किसने वतलायी ? पंच परमेप्ठियों के ग्रुण किसने 
बतलाये ? सवका उत्तर यही है कि गुरु के प्रसाद से ही यह सब जानकारी 
प्राप्त हुई है। णदि गुरु न होते तो संसार में सर्वत्र अन्धकार ही दृष्टिगोचर 
होता । इसलिए सबसे वड़ा पद ग्रुरु का ही है | इसी कारण से श्री दशवैकालिक 
सूत्र में कहा गया है कि-- 
जस्संतिए धम्मपयादई सिकखे तस्संतिए बेणइय परंजे । 
सक्‍कारए तस्सण पंचएण काएण दाया मणसावि णिच्चं ॥। 
अर्थात्‌ जिसके समीप घर्म के पदों को सीखे उसका सदा घिनय 
करना चाहिए, उसको पंचांग नमस्कार करे और मत, वचन काबा से उसका 
नित्य सत्कार करे ६ 
तीर्थंकर जैसे महापुरुष भी पूर्व भव में ग्रुरु के प्रसाद से दर्शन-विशुद्धि 
आदि बीस थोल़ों की आराधना करके तीर्थकर नाम गोत्र का वन्ध करते हैं । 
पुनः तीर्थंकर वनकर जगत का उद्धार करते हुए मोक्ष को ग्रप्त करते है । 
यहे सब गुए भक्ति का प्रसाद है । भाई, गुरु के विना ज्ञान प्राप्त नहीं होता है । 
लोभ छोड़िए 
भनुष्य को अपनी उन्नति करने के लिए आवश्यक है कि वह लोभ का 
परित्याय करे । घन के लोभ को ही लोभ नही कहते हैं, लपि तु मान-प्रतिष्ठा 
का मोह भी लोन कहलाता है | परिवार की वृद्धि का लोभ भी लोभ है और 
किसी भी प्रकार की संग्रह-दृत्ति या लालसा को भी लोभ ही कहते हैं । मनुष्यों 
को शरीर का भी लोन होता है कि यदि हम तपस्या करेंगे तो हमारा शरीर 
इबवेल ही जायगा | भाई लोभ को पाप का दाप कहा जाता है। यह लोभ सर्वे 
अवजुणों का भंडार है । बौर भी कहा है कि “लोहो सब्ब विणासणों” अर्थात्‌ 
लोभ सर्वे गुणों का विनाशक है। लोभ से, इस परिग्रह के संचय की वृत्ति 
से मनुष्य क्या क्या अनर्थ नहीं करता है । किसी से ठोक कहा है कि-- 
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बेटा मारे बाप को, सारि हरे भरतार। 
इस परिप्रह के कारणे, कनरथ हुए अपार 
भाई, संसार में यदि देखा जाय तो वाप औौर बेटे का सम्बन्ध सबसे 
बड़ा है। परन्तु लोभ के वशीभूत होकर बेटा वाय को मार देता है और बाप 
बैठे को मार देता है। पति अपनी पत्नी को और पत्नी अपने पति की मार 
देती है। इस प्रकार संसार में इस परिग्रह के कारण आज तक अपार अनर्थे 
हुए हैं। 
और भी देखो--प्रातः काल चार बजे से लेकर रात्रि के १० बजे तक एक 
नीकर जो मालिक की अनेक प्रकार की वाते सुनता हैं, गालियों को सहन 
करता है, उस्रके साथ देश-विदेश में जाता है और लाना प्रकार के संकटों को 
उठाता हैं, वह सब लोन के पोछे ही तो है। यह भौतिक मकान तो लोहे-पापाण 
के थंभों के जाधार पर व्हरता है । परन्तु लोभ का महल विना थंभों के अधर 
ही भाकाश में निर्भित होता है | मनुप्य आकाश का पार भले ही पा लेबे, 
परन्तु लोभ के पार को कोई नहीं पा सकता है । अन्याथ, छल, छिद्र, कपट 
भौर घोखा आदि यह सब कुछ लोभ ही कराता है ॥ 
किन्तु जिसने अपने आत्मा के पद को पहिचान लिया कि मैं तो संत्‌-चिद- 
आनन्द्मय हूं, वह फिर इन भौतिक पर पदार्थों का अभिमान नहीं करता 
है । वह सोचता है कि मेरा पद तो सर्वोपरि है, उसके सामने संसार के बड़े से 
बड़े भौतिक पद भी तुच्छ हैं--नगण्य हैं, ऐसा समज्न कर वह किसी भी सांसा, 
रिक वस्तु का अभिमान नही करता है । यहाँ त्तक कि वह फिर अपनी जात्ति 
का, कुल का, विद्या का, वल का और शरीर-सौंदर्य आदि का भी अधिमान 
नहीं करता है । 
स्वभाव क्यों छोड़ें ? 
एक बार एक भाई एक महात्मा के पास पहुंचा और उसने पूछा - 
महाराज, मुझे दुःख क्‍यों होता है, भय क्‍यों लगता है और नाना प्रकार की 
चिन्ताएँ क्‍यों सताती है ? इसका क्‍या कारण है ? कोई ऐसा उपाय बतलाइये 
- कि जिससे में इन सबसे विमुक्त हो जाऊं ? और मेरी आत्मा में शान्ति आ 
जाय ? महात्मा ने कहा--देख, मैं एक उपाय बतलाता हूं । यद्दि तू उस्त पर 
अमल करेगा, तो अवश्य शान्ति को प्राप्त होगा | वह उपाय यह है कि ““जो हूं, 
तो मैं हूं, और मेरे से वढ़कर संसार में और कोई नही है । जैसा मैं काम कर 
सकता हूं, वैसा दूसरा कोई नहीं कर सकता ! वस्च यह विचार मन में ले जा । 


|” उसने 


फिर तुझे कोई चिन्ता नही सतावेगी । उसने महात्माजी की यह वात अपने 





द प्रवदचन-सुछा 


हृदय में धारण कर ली और तदनुझार प्रक्ृत्ति वस्‍ने रागा। अब एस मे पचान्‌ 
यदि कोई उसे कुछ भला-बुत बहता, तो वह उसके जहने को डुस नहीं 
मानता । प्रत्युत यह सोचता है कि मुत्त से खठकर कोई दूसरा बुरा नहीं हे 
और मुझसे वढ़कर योई भला भी नही है । मै तो सदा सवृ-चिद्‌-जानन्दमय हू । 
मेरे भीतर जो चिन्ता, भय, आज्ञा और लोगादिक दुयुं ग॒ ये, वे सर गुर्देव 
को छुपा से निकल गये दे। जब वह कियी जी सिंदा सी नहीं बरना है जौर सबसे 
हसकर बोलता है| यदि घोई उसकी निन्‍दा भी वरता है ता शी बह उससे 
हसकर ही बोलता है । उसके इस परिवर्तेत से उसका यय सर्व और फीज गया 
भर सब लोग कहने लगे कि अर, यह तो मृहस्थात्षम में रहते हुए भी 
महात्मा वन गया हे। अब सभी लोग उसे बहुत भदा आदमी मानने लगे । 


भाई, ससार में बुछ एसे भी लोग होते हूँ. जिन्हे दूसरी का उत्वर्प, यश 
था बडप्पन सहन नहीं होता है । उसके पडौस से भी एफ ऐसा ही व्यक्ति रहता 
था। उसे इसका यश्य सहन नही हुआ और उसने प्रतिदिन प्रात काल अपने 
घर का बूडा-कचरा उसके घर के आगे डालना प्रारम्भ कर दिया । चह विचा 
कुछ फ्हे उसे उठाकर कचरा-घर में फेंक आता । यह देख उसकी स्त्री कहने 
लगी-- आप उस कचरा डालनेवाले से छुछ भी नहीं कहते हैं ? पर बह उत्तर 
देता, यदि वह अपना स्वभाव नहीं छोडता है, तो मे क्‍यों अपना स्वभाव 
छोड , २? क्षषत्रा कचरा उठाकर कूडा-घर मे डालना ही पदला है, फिर जरा-सा 
और उठाकर डाल देते में कया कष्ट है ? फिर जिस चदूतरी पर वह कचरा 
डालता है, वह तो पत्थर की बनी है | वह मेरी आत्मा पर तो नहीं डाल सकता 
है। इसलिए अपन को समभाव में रहना चाहिए । दुनिया की जैसी मर्जी हो, 
वह वैसी करती रहे । उससे अपना क्या बनता-- विगडता है। इसप्रकार इस 


व्यक्ति ने स्‍त्री को समझ्ाकर शान्त बर दिया और स्वय 'ी णान्ति में रहने 
लगा । 


धीरे धीर उस पटोसी की हरकते दिन पर दिन बटने लगी। अब वह 
मकान के भीतर भी अपना कचरा डालने ऊग्रा । उसे श्राहको जो भडकाने 
लगा और उसकी वदनामी भी करने लगा । परन्तु यह शाल्तिपुर्वक इन जब 
बातो को सहन करता रहता बौर अपने गुलदेंव के द्वारा दिये हुए मन का 
पालन करता हुआ अपने में मन्‍्त रहता। इस प्रकार दोनो अपने-अपने स्वभाव 
से काम करुते रह और पाच वर्ष वीत गये । सब तगर-निवासी कहने लगे कि 
दखो-- यह पडीसी क्तिना चीच है जो वर्षो से उसके घर पर कचरा फेकता 
चुला बारह्ष है जौर इसे तय करता रहता है । परच्तु चह लोगा वो मना वर 
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देता कि भाई इसके कूंड़ा कचरा फेंकने से मेरा कुछ भी नहीं बिगड़ता है । मैं 
त्तो जैसा हूं, देसा ही हूं । मेरे हाथ, नाक, कान, जीभ आंख और हाथ-परों में 
कोई कमी या कसर थोड़ें ही पड़ती है। कसर तो शोक, चिन्ता और दुःख से 
पड़ती है। सो यह सब गुरु महाराज ने दूर कर दी है | अब मुझ दुःख का क्या 
काम है ? पड़ौसी भी उसकी बौर उसकी स्त्री की यह शान्ति देखकर आशचयें 
करता है, परन्तु अपनी हरकत से वाज नहीं आता है 
छुक द्वित नगर के बाहिर महादेव जी का मेला था | पड़ौसी ने स्तानकर 
बढ़िया कपड़े पहिने और एक नई मटकी में मल-मूत्रादि भर कर उसे ढक्‍्कत 
ऊपर से बांध दिया और उसके ऊपर एक शाल रखकर और हाथ में छड़ी 
लेकर घर से बाहिर निकला । इसी समय वह भला आदमी भी मेले में जाने के 
लिए घर से बाहिर मिकला । उसे देखते ही यह दुष्ट वोला-भाई साहब * यदि 
यह घड़ा आम मेले तक पहुंचा देंगे तो बड़ी कृपा होगी । उसने भी हंसते हुए 
बह घड़ा ले लिया और मेले को चल दिया । वह उसके पीछे इस शान से छड़ी 
घुमातें हुए चल रहा था, मानों यह्‌ मालिक है और नौकर मटठकी जिए आगे 
चल रहा है । जव वे दोनों भेले के वीच में पहुंचे तो उस दुष्ठ ने सबके सामने 
अपनी छड़ी को घुमाकर उस घड़े पर दें मारी । घड़े के फूठते ही उसमें भरी 
हुई सारी गनन्‍्दगी से वह्‌ भला आदमी लथ-पथ होगया । फिर भी बह खिल- 
खिलाकर हंसने लगा । यह देख पड़ोसी वोला--भाई, क्‍यों हंसे ? वह बोला--- 
भाई, आप जितते भी भ्रसभ् मेरे दुरे के लिए बनाते हैं। उनसे मेरा बड़ा 
उपकार हो रहा है । अनेक भवरों के संचित ये सब दुष्कर्म आपके मिमित्त से 
डदी्ण होकर निर्जीण हो रहे हैं । यदि आप निमित्त न बनते तो पता नहीं, 
आगे थे कब उदय में आते और मैं उस समय समभाव से इन कर्मों का उदय 
सहन भी कर पाता, या नहीं ? आपके सुयोग से मैं अभी ही इस कर्म-भार से 
हलका हो गया हूँ । इसलिए अआपको लाख-लाख धन्यवाद है । यह सुनते ही 
वह पड़ौसी उसके चरणों में पड़ गया और कहने लगा--भाई, मुझे माफ करो । 
आज तक मैते आपको ऋोघधित करने के लिए अनेक प्रयत्व किये और आज तो 
सबसे अध्िक दुष्यंबहार इस भरे मेले में आपके साथ किया । परन्तु आपने 
अपनी अगाध शान्ति का परिचय दिया है । आप में सच्ची मानवत्ता के दर्शन 
आज मैंने किये हैं। मैं अपने अपराधों की सच्चे दिल से क्षमा याचना करता 
हूं। आजा ही नही, पूर्ण विश्वास है कि आप मुझे क्षमा करेंगे । आप अपने 
कपड़े खोल दीजिए, मैं अभी तालाव में घोकर लावा हूं और आपको स्वान 
कराता हूं । उसने कहा--भाई, अत्ज तक आप जी कुंछ करते रहे, सो आप 
को निभित्त मात्र थे । उदय तो मेरे पाप कर्मो का थप $ मुझे क्तो इस बात्त का 
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दुःख है कि मेरे निमित्त से आज तक आपको इतना संक्लेश उठाना गौर 
दुष्कर्मों का बच्ध करना पड़ा । सेरी बोर में आपके प्रत्ति पूर्ण क्षमा भाव है । 
रही कपड़े घोनें की बात, तो अभी घरीर में इसनी साथमर्ध्ध है मि गह काम 
मैं स्वयं कर लूगा । इसके लिए आपको कप्ट उठाने की आवश्ययसा नहीं है । 
यह सुन पड़ौसी स्तम्भित-सा रह गया । उस दिन के पश्चात यह पड़ौसी उसके 
ताम की माला प्रातः साय॑ काल फेरने लगा भौद उसका सच्चा भक्त बत गया | 
सर्वे ओर वह उसके ग्रुण-गान करते लगा। उसकी इस भक्ति को देखबर एक 
देवता ने परीक्षार्थ ब्रह्मा का रूप घनाकर नगर के पूर्व वी और आसम जमाया। 
सारे सगर-मनिवासी लोग उसकी वन्दना के लिए गये । मंगर यह पड़ीसी नहीं 
गया। बोला>-सच्चा ब्रह्मा तो मेरें पड़ौस में ही रहता है। दूसरे दिल उस 
देवता ने विष्णु का रूप बनाकर दक्षिण दिला में आसन जमाया । सब लोग 
उसकी वन्दवा को गये, मगर यह नहीं गया | तीसरे दिन उस देवता ने महादेव 
का रूप बनाकर मगर के पश्चिम में और चौथे दिन वंगमदेव क्य रुप बताकर 
नगर के उत्तर में आसन जमाया । मगर वह कहीं भी किसी की वन्दना के 
लिए नही गया और सबसे यही कहता रहा कि सच्चा ब्रह्म, चिष्णु, महादेव 
और कामदेव तो मेरा पडौसी ही है । इसके अतिरिक्त कोई बड़ा मेरे लिए नहीं 
है । जिसने सर्वे प्रकार के अहंकार का परित्याग कर दिया है और जो स्वात्म- 
निप्ठ है, और स्वाभिमानी है, मैं तो उसे ही हाथ जोड़ता हूं। जो सांसारिक 
प्रपचों में फंस रहे हैं, जिनके साया-मोह लग रहा है, जो राग-हो प से भरे हुए 
हैं, जिनका भत्त स्वयं अशास्त है, ऐसे व्यक्ति कंसे पूज्य हो सकते हूँ । मैं तो 
अपने इस पड़ोसी को उन सबसे वढ़कर देखता हूं, इसलिए मेरा तो यही 
आराघ्य है, पूज्य है और मेरा यही सर्वेस्द है। भाई, दूसरे के हृदय का 
परिवत्तेत इस प्रकार किया जाता है और अपने ऊपर विजय इस प्रकार सहन- 
शील बनकर प्राप्त की जाती है । जिसे अपने आपका भान हो जाता है, वही 
सच्चा स्वाभिमानी वन सकता है। भौतिक वस्तुओं के अभिमान को तो दर्प, 
मद या अहंकार कहते हैं । इसलिए मनुष्यों को इन भौतिक वस्तुओं का मद न 
करके अपने आत्म-गुणो का अभिमान करके उन्हें प्रपप्त करने और आगे बढ़ते 
रहने का प्रयत्न करते रहना चाहिए 
























आपके सासने मीरायाई का उदाहरण उपस्थित है | वह कुड़की के मेड़तिये 
की लठबी ओर राणा रतनसिंह की रानी थी । उसका पीहर और ससुराल 
दोनों ही सर्वश्रकार से सम्पन्न थे उसे आत्म-भान हो गया, तो राणा जी की 
रुकावट खटकने लगी । राणा ने कहा--देख मीरा, एक म्यान में दो तलवारें 


देव तू ही, महादेव तू ही & 


नहीं रह सकती | मैरे पीछे ही तेरा सारा सुख-सीभाग्य है। इसलिए तू इन 
वावली सी बातीं को छोड़ दे। तब मीरा ने उत्तर दिया--“लिया में तो 
सांवरिया ने सोल रए्णएं सांवरिया' के सा का अर्थ है वह, जो अपना था, 
झसे बरिया' अर्थात्‌ मैंसे दर लिया है । जो मेरी वस्तु थी, उसे मैंने वरण कर 
ली है। अव मेरा ध्यान उसके सिवाय किसी दूसरे की ओर नहीं है । उसके 
इस उत्तर से रुप्ट होकर राणा मे उसे कितने ही कणष्ट दिये। मगर वह रंच 
मात्र भी अपने ध्येय से चल-विचल नहीं हुई और अपने स्वरूप में मस्त रही । 
उसका आत्मिक चिन्तन उत्तरोत्तर आगे वढता ही गया और आज सारा भक्त 
समाज भीरा का पथानुगामी एवं भक्त बन रहा है । 

भाइयो, भगवान महावीर ने हमें प्रारम्भ से ही यह शिक्षा दी है कि 
प्रत्येक आत्मा अपना भला और बुरा करने में स्वतन्त्र है। अतः दूसरा कोई 
सुख-हु:ख देता है, यह अ्म छोड़कर दूसरे पर इष्ट-अनिष्ट बुद्धि को छोड़कर 
आत्म-स्वरूप में तू स्थिर रह । अपने को मेरे समान समझ । और जिस मार्ग 
पर चलकर मैं साधारण आत्मा से परमात्मा बना हूं, तू भी इसी मार्ग को 
अपना करके आत्मोद्धार कर । दीववृत्ति को छोड़कर मनतस्वी और स्वाभिमानी 
बन । संसार के सबसे उत्तम गुण तेरे ही भीतर भरे हुए हैं ! संसार में देव भी 
छू ही है. महादेव भी तू ही है, संसार की समस्त ऋद्धि और समृद्धि तेरी आत्मा 
के अन्दर विद्यमान है । इन कर्म-पटलों को दूर करके उन्हें प्रकट कर। फिर 
तुझे सवे ओर आनन्द ही आनन्द हृष्टि गोचर होगा । यह अवसर इस मानव- 
योनि में ही प्राप्त होता है, अन्य पशु--आदि योजनियों में नहीं। अतः इस 
अबसर से मत चूक और अपने ध्येय को प्राप्त करते का पुरुषार्थ स्वाभिमानी 
वन करके कर । 
बि० सं० २०२७ आसोज सुदि ५ 
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आओली' वह शब्द मावली का अपन्रण रूप ह। आवली, पक्ति, श्रेणी 
ओर पनम्परा ये सब एकार्थदाचक्त शब्द हैं। सनातन कहे जानेवाले प्रविक 
धर्म मे ओली का प्रारम्भ आसोजयुदी १ से होता है, इसी को नवसाज्रिका 
प्रारम्भ कहने हैं । किन्तु जैन सम्प्रदाय म उस नवराक्िका प्रारम्भ आसोजसुदी ७ 
से होता है। जैन धर्मे कौर वैदिक धम य दो भिन्न-भिन्न ही धर्म हैं । वैदिक 
चर्म पर्मे कह्मा जाने लगा। जब मुसलमान पश्षिमम की ओर से 
सिन्धु पर आये, तब उन्होंने इसका नाम पूछा । चह्ा पर कोई मारबाजे खडा 
था । एसन नदी का नाम हिन्द बत्यया | क्‍्याक्ति मारवाड में आज भी 'सा को 
है जो छू ४ 
्् 


श्र 





हा 











समस्त प्रदेश जो हिन्दस्तान । उसी प्रकार हिन्दुस्तान म रहनेवालों के धर्म 
वा हिन्नु थर्म कहा जाते लगा ? वेसे इस देश का प्राचीन नाम भारत वर्ष एव 
देश में मुज्य रूप से छह देर बा मत प्रचलित रहे है -- 
साख्य, मीमासमक जैन और चार्वाक । उनमे जनदशेन एक 


विवेचन एवं पत्रे-मान्यता आदि सनी वातें अन्य 
जया जिन ह्ू। जैन मतावलम्बियों क दीवावली, लक्षयतृत्तीया, 
सं झा आधार मी हिन्द्रधर्मे से सर्वथा भिन है । 


श्‌० 









हद] 
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देवी पूजा के वास पर 
हिन्दुलों की नवरात्रि में दुर्गा के सम्मुख बकरे, भैसे आदि पशुओं की 
बलि चढ़ाई जाती है ! हिन्दु लोग भैरव की माता को पभ्रसच्च करने के लिए 
पशुओं की हत्या करते है । कितने ही लोग अपनी सब्तान के दीचेजीवन की 
आशा से और कितने ही लोग अनेक प्रकार के भयों से संच्रल्त होकर मूक पशुओं 
की गर्दनों पर खटाखट तलवारे-चलाते है और खून की धाराएं वहाते है। प्रारम्भ 
में जो आयें धर्म हिंसा से सर्वेधा रहित था, वही पीछे जाकर हिसामय हो गया [| 
बीच के समय में वामपंथियों का राजा लोगों पर अभाव बढ़ा और उन्होंने 
यह प्रचार किया कि हिंसा से ही शान्ति मिलती है। इस लोक में सन्ताच- 
प्राप्ति के लिए, धनोपार्जत् के लिए, तथा परलोक में स्वर्ग पाने के लिए यज्ञ 
करना आवश्यक है जीर यज्ञों में बकरे जादि भूक पशुओं का हवन करना 
जरूरी है। इस प्रकार का उपदेश देकर हिंसामय यज्ञों का उनके प्रुरोहितों 
मे भरपूर प्रचार किया । भाई, भली वातें तो दिमाग में बड़ी कठिनाई से जमती 
हैं । परन्तु बुरी वातीं का प्रभाव मनुष्य पर जल्दी होता है । वायों की जाति 
हें राती जोगा देते हैं, तो शाम से लेकर सबेरे तक गीतों का अन्त आता है 
कथा ? नहीं ! परन्तु यंदि जैन समाज में एक चौवीसी गवाई जावे, तो वह भी 
शुद्ध नहीं बोल सकेंगे । उसमें अशुद्धियों की भर-मार रहेगी । अरे, चोबीसी 
: छोड़ो और सैकड़ों स्त्रियों को नवकारमंत्र भी शुद्ध नहीं आता है। इसका 
कारण यह है कि लोग विपय-कपाय की प्रवृत्तियों से चिर-परिचित है। किन्तु 
धर्म से अभी तक भी---जैवकुल में जन्म लेने पर भी--अपरिचित ही हैं । 





वामपस्थ में भी कु डापन्‍्थ और कांचलियापन्थ हो गये हैं । कु डापत्थियों 
में पंच मकार के सेवन का भारी प्रचार रहा है। वे पंच मकार हैं--मांस, 
मदिरा, भद्य, मैधून और मछली। कांचलियापन्थी कुडापन्थियों से भी 
आगे बढ गये । वे लोग अपने सम्भ्रदाय को स्त्रियों की कांचलिया (चोलियां) 
एक घड़े में डालते हैं और फिर छूट मचात्ते हें । बदि बेटी की कांचली बाप 
के हाथ भें आजाय, या सास की जमाई के हाथ में आजाय, तो वह उसके साथ 
मैथुन सेवन करता है ! उनका कहना है कि सच्चा धर्म तो हमारे ही पास है, 
क्योंकि हम लोगों ने ममता को जीता है और हम लोग बिना किसी भेद-भाव 
के परस्पर में स्व्रियो का वितिमय्र करते है । वे कहते है कि अंगदान या रति- 
दान तो गंगा से स्वान करने के समान पृण्य कार्य है । 

आज के संसार के विपय-कपायों के पोषण करनेवाले अवेक पन्‍्य प्रचलित 
हैं ॥ अनेक पन्थवाले रात को जंगल में जाते हैं, सगति करते है ओर प्राणियों 


श्र प्रवचन-सुधा 


को मारते हैं। जो लोग एक चार धर्म से श्रप्ट हो गये, वे दूसरों को भी अप्ड 
करते रहते हैं। इससे व्यभिचार बढ़ रहा हैं और खान-पान भी बिगड़ रहा 
है | यह सब क्‍यों हुआ ? क्योकि श्ननातन सम्प्रदायवालों ने इन कुप्रवृत्तियों का 
प्रारम्भ होते ही उन्हें दूर करने का प्रयत्न नहीं किया । जब कोई कुप्रथा एक 
बार किसी सम्प्रदाय में घर कर लेती है, त्तव उसे दूर करना कठिन हो जाता 
है। यथ्वथपि अनेक बुद्धिमान सनातनी इन क्ुुप्रवृत्तियों को बुरा कहते हैं और 
जोब-घात को महापाप कहते हैँ । परन्तु कहने मात्र से कोई दुष्प्रवृत्ति दूर नहीं 
हो सक्रती । उसके लिए तो जान हथेली पर रखकर प्रचार करना होगा । तब 
कहीं बन्द होने की आज्ञा की जा सकेगी । 
तप-त्याग फा प्रभाव 
हां. तो मैं कह रहा था कि कज से जैनियों की नवरात्रि प्रारम्भ हो रही 
है। यहां हिसा का काम नहीं है और न किसी प्रकार की अन्य क्ुप्रवृत्तियों का 
तामो-निशाच है । यहां तो केवल दया का पालन करवा है। दया को पालने के 
लिए इन्द्रियों के विकारों को जीतना पड़ता है । और वह तब सम्भव है, जबकि 
त्याग-तपस्या हो । नवरात्रियों में पहिले सब लोग आयंधिल करते थे । इन दिनों 
लोग नीरस, छूखा और अदूना खाते हैं। वह भी कैसा ? केवल दो द्रव्य लेना, 
तीसरे का काम नहीं । यदि गेहूं की गृंघरी खाली तो खांखरे, चावल और 
रोटी नहीं खा सकते । चना लेंगे तो केवल उसे ही लेंगे । आज कल तो लोगों 
ने भगवान के दछारा बतलाये हुए त्याग्त्याख्यानों को तोड़मरोड़कर रुख 
दिया । अब नाम तो ओलियों का है, परन्तु रोलिया कर रहे हैं। जैसे गेहूं में रोली 
लग जाती है. तो वह फिर ठीक रीति से नहीं पक सकता है। उसी प्रकार 
आज नाम तो जोलियो का है, परन्तु कहते हैं कि नोवू-वमक डाल दो। 
ढोकलियां बनाते है, तथा और भी क्षनेक प्रकार की खाने की वस्तुएं बनाते हैं 
ओऔर शथोड़ा-योडा सबका स्वाद लेते हैं ॥ परच्तु का्यंिल तो घही है कि एक 
अन्न लिया और उसे पानी में दिचोड़ कर खालिया | इस प्रकार के आयंबिल 
का ही महत्त्व है। इसे ही लूखा एकाणन कहते हैं। इस रीति से यदि इन 
नवराधियों में दी आयंदिल करलें, तो यह अठाई से भी मधिक तपस्या है । 
कारण कि झठाई करने से जितनी शक्ति क्षीण नहीं होती हैं, जितनी कि 
आयंविल करने से होती है। भूखे रहते से शक्ति नष्ट नही होती है, परन्तु 
नमक नहीं छाने से बहुत शक्ति त्ष्ट होती है। भाई, अपनी इन्द्रियों को बश 
में करने " के लिए जैनियों की थे नवसत्रियां हैं। इन दिनों पंच पस्मेप्ठी के 
वाचक पांच पद और ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप ये चार ग्रुण, उन नौ का 
जप, ध्यान, स्मरण और चिन्तन किया जाता है 
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पंच परमेप्ठियों में पहिला पद अरिहन्त का है, उनका वर्ण लाल कहा 
गया है । दूसरा पद सिद्ध का है, उतका वर्ण श्वेत है ! तीसरा पद आचार्य का 
है, उनका वर्ण हरा है! चौथा पद उपाध्याय का है, उन्तका वर्ण पीला है और 
पांचवां पद साधु का है, उनका वर्ण एयास साला गया है। जिस पद का जैसा 
वर्ण है वैसे ही वर्ण का आयंबिल किया जाता है। इन पंच परमेष्ठियों के चार 
गुण है--णमो णाणस्स, णसरो दंसणस्स, णमो चरित्तस्स, णम्मो तवस्स। इनमें 
सम्यग्ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप को नमस्कार किया गया है | नमस्कार 
मन्त्र के पांचों पदों में पंच परमेष्ठियों को वमस्कार किया गया हैं। आचार्यो 
ने इस नमस्कार मन्त्र का माहात्म्य बतलाते हुए कहा है कि--- 
एसो पंच णम्रबकारो सब्यपावष्पणासणों । 
मंगला्णं च सत्वेसि पढ़समे हवाई मंगल ॥॥ 
अर्थात्‌ यह पंच नमस्कार मंत्र सर्व पापों का नाश करने वाला है और 
सर्व मंगलों में प्रथम मंगल है । 
उत्त पंच्र परमेणष्ठी जीर ज्ञान, दर्शन, चारिच् और तप इन नव पदों का 
जाप नौ करोड़ प्रमाण कहा गया है । जिसके पुण्यवानी पोते होवे, वही नी 
करोड़ का जाय कर सकता है । यदि पुष्यवानी व हो और कोई जाप करें ती 
अनेक विध्न खड़े हो जाते हैं । भाव पूर्वक जाप करने वाले के लिए कहा गया 
है कि-- 
तो लख जपत्तरें नरक टाले, सौ कोडि जपतां सोक्ष जावे! 4 
किन्तु भाई, माला हाथ मे चलती रहे और नींद लेते हुए कुछ का कुछ 
जाप करता है, तो उससे कोई लाभ नहीं है । हां, जायंबिल करो, जप करो 
ओर उन पढों के अर्थ-चिन्तन में लीन हो जाओ, तभी जाप का फल प्राप्त 
होता है । 
भाई, ग्यारह वर्ष तक द्वारिका का कुछ नही विगड़ा, जब ग्यारह वर्ष, 
स्यारह मास और उत्तीस दिच निकल गये और अन्तिम दिन आया, तव 
यादवों की बुद्धि भ्रष्ट हो गई कि अब क्‍या द्वारिका जल सकती है । वे सोचने 
लगे कि अब कुछ हानि होने वाली नहीं है । कृप्ण-महाराज तो यो ही कह रहे 
हैं और लोगों को डरए रहे है । उस समय ट्वारिका में भी सनवकारसो, पीरसी 
और आयंबिल आदि करने वाले अनेक व्यक्ति थे । परन्तु होनहार तो हो करके 
ही रहती है । क्षन्तिम दिच यादवों के घरों में एक भी त्यागवाला नहीं था 
भगवाद्‌ भी वहां नहीं थे। जहाँ तीर्थंकर भगवाव्‌ बिराजते है, वहा सौ-सौ 
कोस तक ईति, भीति आदि किसी भी प्रकार का उपद्रव नहीं होता है । 


श्ड प्रवचन-सुघरा 
द्वारिका पुरी इतसे वर्षो तक जो अखंडित रही, वह आयंबिल का प्रताप था। 
जो भी व्यक्ति विश्वास-पूर्वक्त आयबिल तप करे और नवकार सत्र का एकाग्र 
चित्त से जप और ध्याव करे, उसके ऊपर पहिले तो किसी भी प्रकार का 
विध्न, उपद्रव और चिन्ता आदि आयेंगे ही नही । बदि कदाचित्‌ पूर्वोपाथित 
तीज़ पाप के उदय से आ भी जाय, तो वह नियम से दूर हो जायगा । भाई, 
एुक वार शुद्ध अन्त करण से नवपद का स्मरण करों, कोई 'भी विध्न-वाधा 
नहीं आयगी | यदि जाप करते हुए विध्न-्वाधा आवबे, तो समझी कि ब्रत- 
विधान और सब-पद-जाप विधिपूवंक नही हो रहा हे और पुण्यवानी मे भी 
कसर है| यदि आनेवाले विघ्न लल जाये, तो समझना चाहिए कि दिन-मान 
अच्छे है--हमारा वेडा पार हो जायया । 


बाप लोग प्रतिदित सुनते ह और आपके ध्यान में मी है कि श्रीपाल 
और उनके माथियो की क्या स्थिति थी ? वे कैसे सकट मे पड़े और अन्त में 
किस पद पर पहुंचे । भाई, यह सब नवपद के स्मरण का ही प्रताप है। इस 
नवपद की ओली आती है आसोज सुदी सप्तमी कौर चैत्र सुदी सप्तमी से । इस 
नवपद मे बया रहस्य भरा है, यदि आप शास्ति से सुनने और समझने का 
प्रयास्त करे तो आप को चह रहस्य ज्ञात हो जायगा | इस एक सज्ञ्ञाय में 
क्षीपाल का सारा चरित्र सभित है और सारी बाते उसमे बता दी गई हैं। 
मनकी ग्रति को रोकते के लिए यह “बोली' बताई गई है । यदि इसे प्रल्ले 
बाधोंगे, तो यह माल अन्द त्क आपके साथ चलेगा | ये दुनियादारी के माल- 
जिन्हे आप भारी सभाल करके रखते हें, वे साथ मे जाने वाले नही है । परच्छु 
नवपद का स्मरण अवश्य साथ में जायगा। भाई, ऐसा सुवर्ण अवसर आप 
धार-वार चाहे तो मिलना सभव नहीं हे । इसलिए प्राप्त हुए इस उत्तम 
अवसर को हाथ से तही निकलने देना चाहिए । 


श्रीपालजी को ग्रुर. महाराज ने एक वार ही आदेश दिया कि नौ आय- 
बिल करो | उन्होने उसे शिरोधार्य कर लिया और विधिवत्‌ नवकार मत्र का 
साधन किया। वे काढोपन की दशा मे जगल से थे, जहां पर किसी भी प्रकार 
की जोगवाई नही थी। परल्तु स्वधर्मी भाई ने बहा पर भी स्व सुविधाएं जुटा 
दी । एक-एक ओली से एक-एक सिद्धि मिलती है । भाई, नो निधिया ह॑ और 
ये नौ ही मोलिया है। ऋद्धि-सिद्धि भी नौ ही ह और सनातमियों के अनुसार 
दुर्गा भी नौ हू। जो लोग दुर्गा पाठ करते हैँ, तो उसके भी सात सौ श्लोक 
हैं। आपके यहा भी सप्तणत्ती है, उसके भी सात सौ श्लोक है । इस सब्तशत्ती 
का आप लोग पाठ करे और अपनी पुण्यवानी को बढावे। ये सवसिद्धि रूप 


नमस्कारमंत्र का प्रभाव श््श्‌ 


नव रातियां आत्मा के कल्याण के लिए है और नव ऋद्धियां संसार के कल्याण 
के लिए हैं। भाई, आत्मकल्याण के साथ सासारिक कल्याण साथ में ही रहता 
हैं । जैसे खेती से गेहूं प्राप्त होता है, तो भूसा भी साथ में प्राप्त हो जाता है । 
उसके लिए अलग से खेती सही करनी पड़ती है । जो वस्तु आात्म-कल्याण 
करनेवाली है, वह संसार का कल्याण तो सहज में हो करती है। इसे 
नवकार पद का माहात्म्य वत्तलाते हुए कहा गया है कि--- 
ज़िलोकोसुल्प-रस्मेन इसे: कि चुपोत्तर: । 

अर्थात्‌ू--जिस नमस्कार मंत्र रूप महारत्त के द्वारा तीनों लोक खरीदे 
जा सकते हैं, उसके छारस क्या भूसे का ढेर पाना दुर्लभ है ? कभी सहीं । 

भाइयो, आप लोग सांसारिक सम्पत्ति को प्राप्त करने के लिए तो सदा 
उदच्यत रहते है । परन्तु आत्म-कल्याण की ओर आपका थ्यान ही नहीं है । 
इससे न तो आपका आत्मकल्याण ही होता है और न सासारिक कल्याण ही 
हीता है। भाई किसी की चरात में जाते हो, वहां पर जब ओली लिखते हो, 
कब ओली मिलती है । जब सोली का मुख खोलते हो, त्तव ओली भिलती है । 
नोली मेंस जब रुपये बाहिर निकालते हो, तब ओली हाथ में आती है। लेने 
बाला गात्मा है, द्रव्य रूपी ओली है और देता है--शरीर । शरीर में से कब 
मिकले ? जैसे नोली में से माल निकलें, इसी प्रकार इस ओोली के प्रसाद से' 
आत्मा में से भी माल मिलता है । जब आप अपना माल दुनिया को लुटाना 
चाहेंगे तभी आपको क्षोल्ी मिलेगी । 

सिद्धि साधना से मिलती है 


'भगवात महावीर के समवसरण में चौदह हजार सन्त थे और सभी पुण्य- 
बान्‌ थे । परन्तु यश प्राप्त किया धन्नाजी ने । उन्होंने साधुपवरा केवल नौ मास 
पाला । इसी प्रकार भगवान नेमिनाथ के सन्‍्तों में ढंढण मुनि ने यश प्राप्त 
किया । भाई, यह यश यों ही नहीं मिल गया । किन्तु जब उन्होंने अपना 
सर्वस्व॒ त्याग दिया, तथ मिला है / हम कष्ट तो किसी प्रकार का उठाना चाहते 
नहीं, और चाहते है कि जोधपुर और जबपुर का राज्य मिल जाय ? तो कैसे 
मिल सकता हैं ? आप लोग जाकरके कहा करते हैं कि महाराज, कोई मंत्र 
बताने की कृपा करें, जिससे कि हमारा दरिद्व दूर हो जाय और संकट ठल 
जाय । परन्तु भाई, मंत्र के वता देने से ही सिद्धि नही मिलेगी। सिद्धि के 
लिए तो मन-वचन-काय से साधना करनी पड़ेगी, तब वह प्राप्त होगी । बिना 
त्याग-तपस्या के कोई भी सिद्धि ग्रास्च होनेवाली नहीं है । जो त्याग-तपस्या 
करते हैं, वे ही स्रिद्धि को प्राप्त करते हैं। पानू ने घोड़ो के लिए और त्रारण 


श्द प्रवचन-सु्ा 


की गायों के लिए प्राण दिये, तभी कहते हैं रंग पानू राठौड़ । तेजाजी ने गायों 
की रक्षा की । उनका सारा शरीर छिन्न-भिन्न हो गया । रास्ते में काला सर्प 
मिला, उससे वापिस आने की श्रतिज्ञा की और फिर वापिस वहां पहुंचे और 
उससे कहा कि डंक मार । सांप ने कह कि तेरा सारा शरीर तो छिन्न-भिन्न 
है। मैं कहां डंक मारू ? तब तेजाजी मे अपनी जीम निकाल करके कहा-- 
यह घाव रहित है, इस पर तुम डंक मारो । सांपने सोचा यह कितना सत्य- 
वादी और प्रतिज्ञा को निभाने वाला है । अतः उसने उसे नहीं डढसा और उससे 
कहा---यदि किसी व्यक्ति को काला सांप काट खायगा, वह जो तेरा नाम ले 
लेगा तो वह बच जायगा ) तेजाजी को यह वरदान कब मिला ? जब उ्होंते 
अपने प्राणों की कोई चिन्ता नहीं की और अपसी प्रतिज्ञा को निभाया । 
आज लोग रामदेवजी का स्मरण करते हैं । वे कोई द्वारकाधीश नहीं थे । 
हम- आप जैसे मनुष्य ही थे । उन्होंने गायों की रक्षा की, तभी रामदेवजी 
बाबा कहलाये और आज देवता के रूस में पूजे जाते हैं। महः्पुरुपों के नाम- 
स्मरण से बुद्धि निर्मेल होती है। आज शान्तिताथ, नेमिनाथ या पाश्वेनाथ 
भगवान्‌ यहां नहीं हैं, वे तो मोक्ष में विराजमान हैं और वे किसी का भला- 
बुरा भी नही करते हैं ॥ परन्तु उनका नाम लेने से हमारा हृदय शुद्ध होता है, 
इससे प्राचीन पाप गलता है और नवीन पुण्य बढ़ता है । इस पुण्य से प्रेरित 
होकर उनके अधिप्ठायक देव हमारा कल्याण कर देते हैं। भाई, यह सब नाम 
की ही करामाय है ॥ वह तभी प्राप्त होगी, जब प्रभु का नाम-स्मरण करोगे । 
परस्तु हम चाहते हैं कि काम कुछ करना नही पड़े और लाम प्राप्त हो जाय । 
पर यह कीसे सम्भव है ? जो आज से प्रारम्भ करके आसोजसुदी पूर्णिमा तक 
नो दिन उक्त नव पदों का अखण्डित एकाग्न चित्त से ध्यान करते हैं, उन्हें 
आगामी बारह मास का शुझाशुभ स्वप्न में हृष्टिगोचर हो जाता है । यह कोई 
साधारण बात नहीं है । एक चमत्कारी वात है । परन्तु आज इस पर लोगों 
को विश्वास नहीं है ॥ विश्वास क्‍यों नहीं है ? भाई, अति परिचय से आपके 
सत्र में उसका महत्त्व नही रहा । 
मेरठ (उण्पन्र०) में एक जैन भाई के पुत्र को सांपने काठ खाया और 

बहू विप चढ जाने से सूरल्छित हो गया । अनेक मचवादी कालवेलों 
को बुलाया ग्रया। परन्तु किसी से भी विप नहीं उतरा । तब निराश 
होकर एक मुसलमान फक्नीर को बुलाय्रा यवा 4 उसके ज्ञाड़ा देते 
ही विप दूर हो गया भोद लड़का उठकर देठ गया । ने जैनी भाई यह देखकर 
कड़े विस्मित हुए । फकीर के पैर पकड्ट लिए और वोले--विप दूर करने का 
यह्‌ मत्र हम॑ वत्तल। दीजिए | जब उस भाई ने बहुत हठ किया तो उससे एकांत 
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में ले जाकर कहा--देखो--हमें यह मन्त्र एक जैन साघछु से मिला है । मन्त्र 
देने से पूर्व उन्होंने मांस-मदिरा के खान-पान का त्याग कराया और कहा कि 
इसके प्रयोग से घत कमाने की भी भावना मत रखना । उसके पश्चात्‌ उन्होंने 
मुझे यह मच्च दिया । ऐसा कहकर उस फक्रीर ने णमोक्‍्कार मस्त सुना दिया 
और कहा कि इसके छ्वारा मैंने आज त्तक अनेकों का विय द्वुर किया है। 
णमोतकार मन्त्र को सुनते ही वे जेंनी भाई वोल उठे--फकीर बाबा, यह सस्त्र 
तो हमारे घर के छोटे-छोटे वच्चे तक जानते हैं ॥ उनकी वात सुचकर फकीर 
वबोला---भाई, जब् आपकी इस पर श्रद्धा नहीं हैं, तभी आपको इससे लाभ 
चहीं मिलता है। यही हाल आप सब लोगों का है कि इस महामन्त्र को प्रति 
दिन जपते हुए भी आप लोग उसके लाभ से वंचित रह रहे हैं । 
एक सम्यक्त्वी भाई ने अपनी लड़की की शादी एक मिथ्यात्वी के घर कर 
दी । घरवालें सभी पवके मिथ्यात्वी और जैन घर्म के पी थे । अतः इस 
लड़की के वहां जाने पर और उसके जैत आचार-विचार देखने पर उसकी 
निन्‍दा करना प्रारम्भ कर दिया । उस लड़की की सास, नवद और जिठानियों 
ने उसके धती वो भड़काना प्रारम्भ कर दिया। वे सब उससे कहने लगी -- लू 
स्त्री का भुलाम बन गया है, जो उससे कुछ कहता नहीं है । वार-वार घरवालों 
की प्रेरणा पर उसने अपनी स्त्री को मार डालने का निशचय किया । उसने 
सोचा कि अन्य उपाय से मारने पर तो भंडाफोड़ हो जाबगा । अत: किसी 
ऐसे उपाय से मारना चाहिए कि जिससे बदनामी भी व उठानी पड़े और काम 
भी वन जावे । एक दिच जब कोई मनुष्य सांप को घड़े में पकड़ कर जंगल में' 
छोड़ने के लिए जा रहा था, तब इसकी उससे भेंट हो गई और उसे कुछ रुपये 
देकर बह सांप रखे घड़े को घर ले आया । रात के समय उसने अपनी स्त्री से 
कहा---मैं तेरे लिए एक सुन्दर फूलों की माला लाया हूं । उस घड़े में रखी है, 
उसे निकाल कर ले आ मैं तुझें अपने हाथों से पहिनाऊंगा । बह सनी पक्की 
सम्यक्‍त्वी थी और हर समय णसरोकार संत्र को जपती रहती थी । अतः उसंने 
नि:शंक होकर घड़े में हाथ डाला । उसके मंत्र-स्मरण के प्राभव से चह सांप एक 
सुन्दर पंचरंगी पुष्वमाला के रूप में परिणत हो सया । जब वह माला लेकर 
अपने पति के सामने गई तो वह सांप को फूलमाला के रूप में देखकर अति 
विस्मित हुआ | उसने अपनी माँ, वहिंन और भौजाई आदि को बुलाकर 
कहा-- देखो, मैं आप लोगों के कहने से उसे मारने के लिए एक काला सांप 
घड़े में रख कर लाया था बौर उसे निकाल कर लाने को कहा । वह गईं और 
णमोकार मंत्र को जपते हुए घड़े में हाथ डालकर सिंकाला, तो वह फूलमाला 
मर 
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वन यया है। यह सुनकर सव अति विस्मित होते हुए उसके कमरे में पहुंचे । 
उन्होंने वह फूलमाला उससे मांगी, तो उसने उन्हें दे दी । उनके हाथ में लेते 
ही वह सांप रूप से परिणत हो गई ओर उसने एक-एक करके तीनों को उस 
लिया । उसके डरुते ही वे तीनों बेहोश होकर भूमि पर गिर पड़ी और घर में 
हाहाकार मच गया । बह सुनते ही उस लड़के के पिता-भाई आदि भी दोड़े 
आये, और उस सम्पक्‍त्वी वाई को कोंसने लगे। उसने णमोकार मंन्न को 
जपते हुए उस सांप को हाथ में उठाया, तो वह फूल की माला बन गया। यह 
देखते ही वें लोग वोले--बाई, आज हम लोगों ने तुझे पहिचान लिया है । 
हम लोगों के अपराध को क्षमा व.र और इन लोगों को जिन्दा कर दे । पति 
ने भी कहा---श्रीमती, इन्हें जिलाओं । अन्यथा मेरा मुख काला हो जायगा । 
यह सुनते ही उसने णमोकार मंत्र को जपते हुए उस माला को उस मूच्छितों 
के शरीर पर फेरा । माला के फेरते ही वे सब होश में आगई और हाथ जोड- 
कर बोली--वींदणीजी, हम लोगों को क्षमा करो | हम तुम्हारे सत्यघर्म से 
परिचित नहीं थे । तब श्वीमतती मे कहा--मां साहब, इसमे मेरी कोई कला 
नहीं है। मह तो नमस्कार मंत्र का प्रभाव है । उन लोगों के पूछने पर उससे 
बह मंत्र सबको सिखाया | यह प्रत्यक्ष फल देखने से सबकी मंत्र पर श्रद्धा जम 
गई | पुनः उन्होंने कहा--कि इस मंत्र के जपने की विधि भी बताओ | तब 
श्रीमती ने कहा--द्वितीया, पंचमी, अप्टमी, एकादशी, चतुर्दशी, पूर्णिमा और 
अमावस्या के दिन रात्रि-भोजन नहीं करना होगा, जमीकन्द नहीं खाना होगा 
ओर कच्चा पानी भी नहीं पीना होगा । तथा अतिदिन प्रातः सायंकाल शरीर 
शुद्ध करके शुद्ध वस्त्र पहदिनकर एकान्त में बैठकर मौन पूर्वक १०८ बार इसका 
जाप करना । इस विधि से यदि जाप किया जायगा, तो यह महामंत्र सदा 
सिद्धि प्रदान करेगा । कवि से कहा है--- 
श्रीमती लाई पुष्प की साला, कोढ़ गयो रे श्रीपाल को । 
जाप जपो रे तवकार फो | १ 
सकल मंत्र शिर मुकुट सणी हे --साधन हैं रे निसतार को | 
जाप जपो रे मवकार को । २ 
उदयदान कहै उद्योगी बनकर, तिर जावो भव पार को 
जाप जपो रे तवकार को । ३ 
शाइयों, नमस्कार मत्र का यह थोड़ा सा माहात्म्य आप लोगों को वत्ताया 
है । इसके जाप से असंख्य प्राणी संसार से पार हो गये और अनेकों के भयानक 
संकद दूर हुए हैं। बहू अनादि मूल मंत्र जवादि काल से जगमगाता आया है 
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और अनत्तकाल तक जगमग्रात्ता रहेगा ) जो लोग श्रद्धा और भक्ति से इसका 
जाप करेंगे, वे तियम से सुफल को प्राप्त करेंगे । आप लोग यदि इस-भव भौरद 
पर-शव से आलन्द प्राप्त करना चाहते है तो इसके भक्त वतो और श्रद्धा से 
इसका ज्ञाप करो । इसके जापकी जो विधि अभी बत्तायी गईं है, तदनुसार 
इसकी आराधना करों। ये तवरात्रि ही इसके जाप-आरमण्भ करने का सबसे 
उत्तम अवसर है। यदि इन दिनो आयबिल पूर्वक नवपद की आराधना करेगे 
और श्रीपाल का चरित सुनैगे, तो आप लोगों को सदा आनन्द ही आनन्द 
रहेगा । 
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भाइयों, नीतिकारों ने कहा है कि उत्तम गुणों का ससावेश उत्तम पुरुपों 
में होता है और दुर्गुणों का समावेश अधम पुरुषों में होता है । मैं आपसे 
पूछता हूं कि वया मचुप्य उत्तम और अधम शरीर से कहलाता है, कपड़ों से, 
या गहनों से ? इन किसी से भी मनुष्य उत्तम या अघम नहीं कहलाता है। 
किन्तु अपने उच्च कृत्यों से उत्तम और नीच कृत्यों से अधम कहलाता है । 
जो जैसा भला या बुरा कार्य करता है, वह दुनिया उसे वैसा ही कहने 
लगती है । 

आज के बुद्धिवादी थुग में एक ओर तो दुनिया बड़े सुधार की और जा 
रही है और दूसरी ओर भारी नुकसान कर रही है । ये दो बातें साथ मे चल 
रही है | सुधार के विपय में आज लोग कहते हैं कि मोनव मात्र को एक रूप 
में मानो । उनका यह कहना गलत नहीं है, सत्य है। जब हम एक देश के 
निबासी है, एक ही भार्य संस्कृति के उपासक हैं जौर एक धर्म के माननेबाले 
है, तब हमारे भीतर भेदभाव क्यों होना चाहिए ? अत: सब मनुष्यों का एकी- 
करण आवश्यक है । उतका बह कथन एक हृष्टिकोण से ठीक है | परन्तु दूसरा 
हृष्टिकोण गलत होता जा रहा है । क्योंकि हमारे पूर्वजों ने प्रभ की यह समता 
वाणी नहीं सुनी, या उस पर अमल नहीं किया, यह हम मानने को तैयार 
नही हैँ। वाणी उन्होंने मी सुनी है मोर उस पर अमल भी उन्होने किया है । 

रण 
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तब प्रश्म खड़ा होता है कि ये जाति और पन्य के झगड़े क्‍यों खड़े हो गये ? 
जब हम इस प्रश्न पर विचार करते है और भारत के प्राचीन इतिहास को 
देखते हैं, तव उसका उत्तर हमें मिलता है । वह यह कि पूर्व समय में जो 
लोग आचार से पतित हो गये और जिनका व्यवहार अश्वम होने लगा, उस 
समय हमारे पूर्वजों ने सोचा कि यदि इन पतित और हीचाचारी लोगों के साथ 
सारी समाज का सम्पर्क बना रहेगा, तो सब हीचाचारी और अश्रष्ट हो जायेंगे । 
अतः उनके दुर्गु णों से वचने के लिए ये जातिवाद की दीवालें खड़ी कर दी गई 
ओऔर कह दिया गया कि जो कोई उन पतित लोगों के साथ खान-पान करेगा, 
वह दंडित किया जायगा । यद्याप उनका हंदय नहीं चाहता श्रा कि हम ऐसा 
करें | परन्तु दिन पर दिन विगड़तीं हुई सन्‍्तान की रक्षार्थ उन्हें ऐसा करने 
के लिए विवश होना पड़ा । जैसे आपके मोहल्ले या गांव में कोई स्त्री तेज 
नजर वाली हो, या खीटे लक्षत्र में जिसका जन्म होता है तो उसकी हृष्टि 
में जहर आ जाता हैं और उसकी नजर जिस पर पड़ जाती "है, उस बालक 
को कप्ट उठाना पड़ता है । जब ऐसी स्त्री या पुरुप किसी गली से निकलता 
है, तो धरवाले अपने बच्चों को सावधान कर देते है कि घर से बाहिर 
नहीं निकलना, वाहिर चुड़ैलन है या हौवा है, बह तुम्हें खा जायगा | यह भय 
उन्हें धर से धाहिर नहीं निकलमे देने के लिए है। इसी प्रकार अपने पूर्वजों 
से भी भावी सन्तान के सदाचार को सुरक्षित रखने के लिए यह पावन्दी लग्रा 
दी कि इन पतित पुरुषों के साथ जो भी खान-पान करेगा ओर उनकी संगति 
में रहेगा, वह जाति से वाहिर कर दिया जायगा, बह घर्म भ्रष्ट समझा 
जायगा । इस प्रकार जिन-जिन लोगों के आचार-विचार और खान-पान एक 
रहे, उन-उनका एक-एक संगठन होता गया और कालान्तर में बे एक-एक 
स्वतंन्न जातियां बच स५ । 
आज भी अनेक मवसरों पर हमें अपने घर में भी यह भेद-भाव व्यवहार 
मैं लाना पढ़ता हैं। जब घर में किसी एक बच्चे को कुकरखांसी, खुजली 
था और कतई संक्रणक रोन हो जाता है, तव अपने ही दूसरे बच्चों से कहना 
पड़ता है कि देखों--उससे दूर रहना, उसके कपड़े मत पहिनना और न उसका 
जूंठा पानी पीना । अन्यथा तुम्हें भी यही बीमारी लग जायगी। डाक्टर 
ओर वैद्य भी यही परामश देते हैं। और उस पर सबको अमल करनता पड़ता 
है । यहाँ पर आप कह सकते है कि उस दीमार वालक के स्वस्व हो जाने के 
बाद तो चह प्रतिबन्ध उठा दिया जाता है। इसी प्रकार जातियों पर से अब 
तक यह प्रतिबन्ध क्यों नही उठाया गया ? भाई, इसका उत्तर यह है कि जो 
लोग प्रारम्भ मे पतित हुए थे, बे और उनकी सन्‍्तान दिन पर दिन पतित 
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होती चली गई | आचार-विचार से गिर गई और खान-पान से भी गिर यई। 
फसादि पापों में निरस्त हो गई ओर सर्दे प्रकार के दुव्यसन सेवन करने लगी, 
तब प्रतिबन्ध का उठाना तो दुर रहा, उल्टा उसे कठोर और करना पड़ा। 
अब जाप लोग स्वर्य॑ विचार करें कि जब उन लोगों का इतना अधिक पतन 
ही गया है, तव उनके साथ उच्च आचार-विचार और निर्दोप खान-पान वालों 
का एकीकरण कैसे किया जा सकता है । ऐसी दणश शा में तो उनके साथ एकी- 
करण करना सारी सामाजिक शुद्धि को समाप्त करना है और उत्तम आचार- 
विचार वालों को भी हीन जाचार-विचार वाला चनाना है) क्योंकि संसर्ग 


से उनके दुर्गुणों का समाज में जौर हमारी सन्‍्तान में प्रवेश होना सहज 
संभक है । 





हरिजन कौन ? 

भाई, आज स्चेत्र हरिजन-उद्धार की चर्चा है। 'हरिजन'! यह कितना 
अच्छा नाम है । हरि नाम भगवान का है, उतके जो अनुयायी हैं, उन्हें हरिजन 
कहते हैं । 'हरिजन नर तो तेनें कहिये जे पीर पराई जाने रे', यह गान्धीजी 
का प्रिय भजन रहा है | हरिजन कहो, चाहै वैष्णवजन कहो, एक ही बात है । 
जो दूसरों की पीर जाने, वह हरिजन है। परन्तु हम देखते हैं कि जो लोग 
आज हरिजन कहलाते हैं, उत्तम दया का नामोनिश्ञान भी चहीं है। वेचारे 
दीन पशु-पक्षियों को मारना और खाना ही उनका काम है। जीवित सूकरों 
को लाठियों से निर्देयतापूर्वक मारना और जीवित ही उन्हें आग में भून कर 
खाना नित्य का कार्ये है। जिन जोगों में इतना अधिक राक्षसपना आ गया है, 
पहिले उनके ये दुगुंण छुड़ाना आवश्यक है। उनके आचार-विचार का सुधार 
करो, तब तो सच्चा हरिजन-उद्धार कहा जाय | परन्तु इस ओर तो किसी 
का ध्यान नही है। उलटे कहते हैं कि उनके साथ खान-पान करो, उन्हें अपमे 
समान समझे । यदि इस प्रकार उनकी दुरी आदतों को छुड़ाये बिता ही उन्हें 
अपना लिया गया तो वे फिर क्‍यों अपने दु्गुण छोड़ेंगे ? उनके संसर्ग से 


हमारे भीतर भी चे दुबुंण आजावेंगे। ऐसी दशा में हरिजन-उद्धार तो नहीं 
होन्प । हां, हमारा पतन अवज्य हो जाएगा ॥ 





लोगों का कहना है कि जो ऊँची जातियां कहलाती हैं, उनमें भी 











हैँ । भाई, आपका कहना सत्य है। ऐसे लोगों का 
हम कब समर्थन कस्ते हू ) उच्च-जाति में जन्म लेने १२ भी तीच कार्य 
पर्स है, थे तो जन्मजात हरिजनों से भी अधिक निम्त हैं। उनका सुधार 
सन्‍स्ना भी आवश्यक 


है। जब सर्दी का प्रकोप होता है और बर्फानी हवायें 
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चलती हैं, तब हर कोई कहता है कि कपड़ों का साधन रखिये । इसी प्रकार 
जब गर्मी जोर की पड़ती है और लू चनती हैं, तो उससे बचने के लिये भी 
कहा जाता हैं। जन्मजात कोई ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र नहीं है । 
जैनधर्म तो क्राह्मण के कर्तव्य पालन करने वाले को ब्राह्मण, क्षत्रिय के कतैव्य 
करने वाले को क्षत्रिय, वैश्य के कर्तव्य करने वाले को वैश्य और शृद्र के 
कर्तेब्य पालन करनेवाले को शुद्र मानता है। देखो, व्यापार करने की हष्टि 
से सब व्यापारी समान हैं, किसी में कोई भेदभाव की वात्त नहीं है । किन्तु 
जिसने दिवाला निकाल दिया, उसे लोग दिवालिया कहते है, कोई साहुकार 
नहीं कहता । उस दिवालिये के पास में यदि कोई साहुकार अधिक उठे-वैठे, 
सलाह-मशविरा करे, ठंडाई छाने और खान-पान करे, तो लोभ कहने लगते 
हैं कि थे भी इतके पाट पर वैंठनेवाले हैं। इसीप्रकार यदि कोई पत्तित 
मनुष्य नीच जनों की संगति छोड़कर उत्तम जनों की संग्ति करने लगता है 
और अपना आचार-विचार सुधारता हुआ दिखता है, तो दुनियां कहने लगतो 
है कि इसके दिन-मान अच्छे आ रहे हैं, अब इसके दुगुण दूर हो जावेंगे । 
भाई, सोहवत का असर अवश्य होता है । किसी फारसी कवि ने कहा है-- 
तुसूमे तासीर, सोहवते-असर' | जैसा तुख्म (संग) होगा, उसमें वैसी तासीर 
आयेगी । 


संग्ति फा असर 


सोहचत या संगति का असर मनुष्यों पर ही नहीं, अपितु पशु-पक्षियों 
पर भी पड़ता है । एक बार एक राजा मे अपने अधिकारियों को आदेश दिया 
कि दो तोते ऐसे मंगा कर मेरे शयनागार में ढांगो, जो कि अपनी सानी नहीं 
रखते हों । बड़ी खोज के वाद दो तोते लाये गये और राजा ने उन्हें यथास्थान 
पिजड़ें में वन्द करके टेगवा दिया और उनके खाने-पीने की समुचित व्यवस्था 
करा दी । दूसरे दिन जब प्रभात होने को आया तो एक ततोते ने ईश्वर की 
स्तुति-परक उत्तम-उत्तम श्लोक म॑त्र-आदि बोलता प्रारम्भ कर दिया। अपने 
साथी को बोलता देखकर दूसरे ने भी बोलना शुरू किया--छुरी लाओ, 
घकरा लाओ, भाय काटो । इसका मांस ऐसा होता है और उसका सांस चैसा 
होता है । राजा जहां पहिले तोतें को स्तुति गादि सुनकर अति आगलन्द का 
अनुभव करता हुआ प्रसन्न हो रहा था, रहां इस तोते की बोली चुनकर अति 
क्रोछ्ित हुआ और द्वास्पाल को आदेश दिया कि इस तोते के पिजड़े की 
बगीचे की बाबट़ी में फंक दी । राजा क/ यह आदेश सुनते ही पहला तोता 
बोला--- ग 


श्ड ग्रवचन-सुघा 


गवाशनामां वचन श्डणोत्ययमह सुनीमां वचन श्टरणोंमि । 
न तस्थ दोषो न चर मे गुणो वा संसर्गजा दोप-गुणा भवस्ति ॥ 

अर्थात्‌ हे महाराज, कृपाकर मेरी प्रार्थना सुनिये । हम दोनों अपनी मां 
के पेट से एक साथ जस्मे हुए दोनों सगे भाई हैं। बचपन में ही बह्ेलियों के 
हारा हम दोनों पकड़ गये । में तो साधु-सन्‍्तों के ह्वाथों में बिका और यह मेरा 
भाई कसाइयों के हाथों में विका । मैं साथु-सन्‍्तों के बोली सुनता रहा, सो ये 
इलोक आदि याद हो गये हैं । और मेरा भाई कसाइयों की बोली सुनता रहा, 
सो, उनके यहाँ जैसा वौलचाल रहा, वह उसे याद हो गया। महाराज, मेरे 
इलोक बोलने में न मेरा कोई गुण है और न उसके बोलने से कोई दीप है। 
हम लोग बर्थ-अनर्थ को क्या जाने । जैसा सुना वैसा याद कर लिया। भाणी 
में दोप और ग्रुण भले-बुरे संसर्ग से हो जाते हैं उस तोते की वात सुनकर उसे 
बाबड़ी में फेकने से रोक दिया और जंगल में छुड़वा दिया । 

भाइयो, इसके कहने का अभिप्राय यही है कि हमें अपनी सन्तान को बुरे 
संसर्ग से बचाना चाहिए | आप नहा-घोकर गौर उत्तम वरन्न पहिन कर निकले 
और यदि तेल या घी से चिक्कट जाजम बिछी है तो उस पर नही बैटेगे, क्योंकि 
आप जानते हैँ कि इस पर बैठने से हमारे कपड़े खराब हो जायेंगे । इसी प्रकार 
कोई चोर चोरी करके मार्ग में जा रह है । आपने आगे-पीछे कुछ विचार न 
करके उसका साथ पकड़ लिया इसने में पीछे से पुलिस आगई, तो बह चोर के 
साथ क्या आपको नहीं पकड़ेगी ? अब आप कहें कि मैंने चोरी नही की है, में 
निर्दोप हूं, इस प्रकार आप कित्तनी अपनी सफाई क्‍यों न देवें, पर पुलिस नहीं 
छोड़ेगी, क्योंकि आप उस चोर के साथ थे । 





जांति-पांति किसलिए 
सज्जनो, इस कुसंग्र का प्रभाव हम पर और हमारी सनन्‍्तान पर न पड़े, 
इसके लिए पूर्वजों ने यह जाति-पांति की दीवाल खड़ी की थी | अन्यथा उनका 
कलेजा छोटा नहीं था | और न उन्हें किसी से घृणा थी । यदि घृणा थी, तो 
दुगु णों से ही घृणा है । आज यदि ये हरिजन अपने दुगूंणों को छोड़ दें, तो 
उनके अपनाने में हमे कोई आपत्ति चही है | 
भाइयों, और भी देखो आप सामायिक में बैठे है और कोई थाई भी 
सामायिक कर रही है। न आप उसका स्पर्श कर रहे हैं और न बह आपका 
स्पर्श कर रही है। यदि किसी कारण-वश एक का से दूसरे संघट्टा हो जाय, तो 
इसमें किसी जीव की हिंसा नहीं हुई है। परन्तु यह संघट्ठा लोक-व्यवहार के 
विरुद्ध हैं, क्योंकि इसमें दोनों की ही वदनामी की आशंका है । इसी प्रकार 
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बाते-जाते यदि किसी साथु का किसी स्त्री या साध्वी से स्प्श हो जाय, तो 
साधुपना तो नष्ट नहीं होगा । किन्तु यह कार्ये राधु-मर्यादा के अतिकूल है । 
अत: साधु को एक उपवास का दण्ड भोगना पड़ेगा । ग्रे सब मर्यादायें साथुपन 
की सुरक्षा के लिए वांधी गई हैं। कोई साथु किसी संकड़े मार्य से जा रहा 
है । उस भार्ग में एक और पानी भरा हुआ है और दूसरी जोर हरी घास ऊूण 
रही है! आगे जाने पर सामने से एक स्त्री आती हुई मिली । उसने पीछे सुड़ने 
का विचार किया तो देखा कि पीछे से भी एक स्त्री आ रही है । ऐसी दशा में 
यह साधु क्या करे | दोनों ओर की स्त्रियाँ पीछे लौटने को तैयार नहीं है । 
तब साधु के लिए कहा गया है कि ऐसे अवसर पर वह पानी में छत्तर जाय | 
यद्यपि पानी में उतरने पर असंख्यात जीवों की हिसा है अथवा हरियाली पर . 
जाते से भी असंख्यात जीवों की हिंसा है। परन्तु इस जीव विराधना की 
अपेक्षा स्त्री के शरीर के स्पर्ण हीने में संयम की विराधना संभव है । जीव 
'चात की तो घ्रायश्चित्त से शुद्धि हो जाथगी | परन्तु स्त्री के सम्पर्क से यदि 
साधु का चित्त व्यामोह को प्राप्त ही गया, तो फिर वह संयम से ही भ्रष्ट हो 
जायगा । वैसी दशा में उसकी शुद्धि की ही संभावना नहीं रहेगी । संयम का 
साशा मकान ही छह जायगा । भाई--मकान का किसी ओर से एक दो पत्थर 
का मिरता अच्छा अथवा सारे मकान का ही गिरता जच्छा है? कहा है 
कि-- 
हियो हुवं जो हाथ, कुसंगी केता मिलो । 
चन्दन भुजंगा साथ, कदे ल फालो किसनीया ॥ 


यदि मन में हढ़ता है जौर आत्मा में शक्ति है, तो कुसंगी कितने ही मिल 
जावे, कोई हासि नही है । जैसे चन्दन दृक्ष के सैकड़ों साथ लिपटे रहते हैं, 
परन्तु उनके विप का उस पर कोई असर नहीं होता है । किन्तु इतनी हृढ़ता 
बाले स्त्री और पुरुष विरले ही मिलते हैं। हाँ, फिसलने वाले सर्वेत्न उपलब्ध 
होते हैं । आपने देखा होगा कि अनेक लोग केला खाकर उसके छिक्षके राड़क 
पर फेंक देते हैं, जिन पर पैर पड़ जाने पर अनेक मनुष्य फिसल कर ऐसे मिरत्ते हैं 
कि कितनों के तो हाथ पैर ही टूट जाते है । छिलके डालने वाले की तो कोई 
आलोचना नहीं करता । परन्छु फिसलनेवाले की सभी आलोचना करेंगे। 
जाज आप लोगों में फैशन कुछ अधिक वढ गई है, इसलिए मकानों के फर्सो 
और चोकों में मार्दल कराते हैं, चीप्स कराते हैं, और सीमेन्ट कराते हैं। 
यदि उस धर पानी पड़ा हुआ है और चलने वाले का ध्यान उस ओोर नही है, 
तो वह फिसले बिना नही रहेया । पहिले आयन कच्चा रहता था, उस पर 


रद प्रचचन-सुधा 


पानी कितता ही पड़ जाता, तो वह चूख जाता था । कभी फिस्लने का भय 
नहीं रहता था । परन्तु आज जाप लोगीं की भाग्यवानी वढ गईं है। वह 
दिस में, हाथों-पैरों में और वचन-व्यवहार में नहीं वढ़ी. किन्तु फैशन में 
बढ़ी है । यह भाग्यवानी गिराने वाली है, पैरों को मजबूत रखने वाली नहीं 

है । पहिले के लोग ऐसी फिसलले की चीजों से दूर रहते थे । 
सावधानी च्यहिये 
मैँले प्रारम्भ में कहा था कि लोग आज के जमाने में सारी जातियों का 
एकीकरण करने की कहते हैं । यह दृष्टिकोण बुद्य नहीं है ! परन्तु बुरा क्या 
है कि केले के छिलके के समान आज फिसलने के साधन अधिक हैं । यदि 
सावधानी से चला जाय, तव तो ठीक है । अन्यथा फिसले धिना नही रहोगे । 
आप कहें कि फिसलते ही सावधान हो जावेगे ? किन्तु भाई, फिसलने के बाद 
संभलता अपने हाथ नहीं रहता । कुसंग में पड़ कर कोई चाहे कि हम नहीं 
विग्ड़ेंगे, सो तुम्हारी तो हस्ती क्या है ? बड़े-बड़े महात्मा लोग भी ऐसे फिसले 
ओऔर इतमे नीचे गिरे कि फिर ऊँचे नहीं आ सके । क्यों नही आा सके ? 
क्योकि फिसलने का काम ही बुरा है | भाई, जैसा जैन-सन्‍्तों का त्याग है, वैसा 
बैष्णब और शैव-साथुओं का नहीं है। फिर भी त्याग की भावता सबरमें 
थी और सभी ने मोक्ष के मार्ग में ककक और कामिनी को दुर्गम घाटी कहा 

है | यथा -- 
सोक्षपुरी के पन्थ में, डुर्गेम घादी दोय | 
क्रत्क-कामिनी से बचे शित्ष पद पावे सौथ 


जब तक सनातनी साघु कनक और कामिनी से वचे रहे, तब तक उनकी 
साथश्-संस्था पर कोई आंच नही आई । परन्तु जब से उन्होंने पैसे पर हाथ डाला 
और स्त्री रखने लगे, तभी से उनका अध पात प्रारम्भ हो गया । आज उन 
सम्प्रदायों में कितने सच्चे साधु मिलेंगे ? पहिले जितने मठ और मन्दिर थे, 
उनके महन्त क्य( स्थियां रखते ये । नहीं रखत्ते थे । चे ब्रह्मचय से रहते थे, 
तो उनमें व्थाग था । उनका राजाओं पर प्रभाव था और वे जो कुछ भी कहते 
थे, राजा लोग उसे स्वीकार करते थे । जब वे लोग फिसल गये और स्त्रियो 
को रखकर मन्दिरों को अपना घर बनालिण्प, तब से समाज में उनका भहत्त्व 
भी गिर गया। भाई, फिसलने के पश्चात्‌ किसी का महत्त्व कायम नहीं रह 
सकता । इसलिए भगवान ने कहा है कि किसी की भी संयति करो, व्यवहार 
करो, इसमें आपत्ति नहीं । किन्तु जहां पर देखो कि जाचार-विचार का क्लास 
सम्भव है, भर्वादा टूटने का भय है, तो ऐसे ठिकानों से दूर रहो । उनके साथ 
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वार्तालाप भी मत करो । भाई, अपने को बचाने के लिए भगवात ने शील की 
नव वाड़े बताई है और दसवां कोट बताया है, तो ये क्‍यों बताये ? इसीलिए 
चताये कि संग्रम-समागम से मन के विगड़ने की सम्भावना रहती है। स्त्री 
का सम्पर्क तो पुरुष मात्र के लिए फिसलने का कारण बताया है। जैसा कि 


कहा हें--- 
अद्भूरसदृशी नारी नवनोत्ससों नर. । 
तत्तत्सान्निध्य मात्रेण द्रवेत्पु सां हि भानसम्‌ 


अर्थात्‌ स्त्री की प्रकृति अंगार के समाच है और पुरुष का स्वभाव जबनीत 
(लोनी) के समान है। जैसे अगार के सामीप्य मात्रा से नवनीत पिघल जाता 
है, उसी प्रकार सन्नी के सम्पर्क मात्र से पुरुषों का मन भी पिघल जाता है । 
छत: पुरुष को स्त्री के सम्पर्क से दूर ही रहना चाहिए । 


कुसंगति से कष्ट 


जैसे साधु के लिए स्थरीमात्र का सम्पर्क त्याज्य है, उसी प्रकार पुरुष मात्र 

के लिए परस्न्री का सम्पके त्याज्य है । तथा मनुप्य मात्र के लिए कुसंग त्याज्य 
है। अभी आपके सामने श्रीपाल का व्याख्यान चलता है। सिहरथ और 
वीरदमत दोनों भाई थे और साथ में रहने वाले थे। स्वभाव का परीक्षण 
किये बिना राज्य का सारा कारोबार वीरदमन को सौप दिया गया । उसका 
परिणाम क्या हुआ ? यह आप लोगो ने सुना ही है। यदि अभी नही सुना है 
तो आगे सुन लेंगे । वह कुसगतिका ही असर हुआ । देखो---जो उत्तम संगतति 
में रहते हैं, तो उनके विचार भी उत्तम रहते है । जो अधम संगत्ति मे रहते 
है तो उनके विचार भी अधम रहते है । एक वार सन्‍्तो के प्रतिदिन व्याख्यान 
सुनतेवाली वाई का एक जग्ल में रहनेवाली स्त्री के साथ कही जाते हुए 

मार्ग मे छुक्ष की छाबा के नीचे विश्वाम करते हुए मिलाप हो गया। जगल 
वाली स्त्री ने उस दूसरी बाई से कहा--बहिन, मेरे माथे में बहुत खुजलाहट 
हो रही है । जू' मालम पडते है, तू जरा देख तो दे । वह उसका माया देखने 

लगी और जू मिलने पर उसने उसके हाथ पर रख दिया । उसने उसे तुरन्त 

मार दिया | उस वाई ने उससे कहा--अरी पगली, यह क्या किया १ बह 
बोली--यह मुझे खाता था, इसलिए इसे मार दिया। उसने उसका मात्रा 
देखना बन्द कर दिया | ऊू को मारते हुए देखकर उसके रोमाच खड़े हो गये | 

वयो यड़े हो गये ? क्योंकि, वह इस प्रकार के कुसंग से दूर रही थी। और 


रद प्रवचन-चुधा 


जो जू मारनेवालों के ही सम्पर्क में सदा रही है, उसे जू' मारते हुए दया का 
लेश भी नहीं है । 


भाई, जिसके हृदय में दया है, जो जीव घात से डरते हैं, चोरी नहीं करते, 
झूठ नहीं बोलते, दूसरों की वहु-बेटी पर नजर नहीं डालते और लोभ-तृप्णा 
से रहित हैं, ऐसे पुरुष सदा ही कुस्तंग से दर रहते है। वे लोग कही ठहरने क्के 
पहिले यह देखते हैं कि यह स्थान हमारे ठहरने के योग्य है भी, या नहीं ? 
उनको ठहरते जाते-जाते वा खाने-पीने झकदि सकती कार्यो में यतना करने की 
भ्रगवान ने आज्ञा दी है । यदि किसी सन्‍्त-महात्मा को विहार करते हुए प्यास 
लग जावे तो उन्हें आदेश है कि वे तालाव कुआ, प्याऊ आदि पर पानी नहीं 
पीचें । क्योंकि उक्त स्थानों पर वैठकर भले ही वे अपने साथ का प्रासुक निर्दोप 
जल क्यों न पीवें । परन्तु देखने वालों के हृदय में यह्‌ विचार उत्पन्न हो सकता 
है कि इन्होंने तालाव या प्याऊ का सचित्त पानी पिया है। इसी प्रकार साक्ष 
को गृहस्थ के ऐसे घर पर ठहरने की मनाई की गई है, जहां पर कि कपास 
आदि रखा हो कौर द्वार एक ही हो । क्योंकि द्वार खुला रखते पर यदि गृहस्थ 
के सामान की चोरी हो जाय, तो साधु के बदनाम होने की सम्भावना रहेगी 
और थदि द्वार बन्द रखें तो जीव दुख पावे । इसलिए भगवान ने ऐसे स्थान 
पर ठहंरने का साथु के लिए निपेध किया है । 


सर्थादा से माल रहेगा 
भाई, वि० सं० १६६० की साल अजमेर में साधु-सम्मेलन था । हम 
गुजराती और काठियावाडी सन्‍्तों को लेने के लिए उधर गये थे । एक दिचत 
हमने अठारह कोस का विहार किया तो थक गये । माघ का मास था, सर्दी 
को जोर था। फिर काबू के समीप तो उसका कहना ही क्‍या था। समीप में 
एक रेलवे स्टेशन था । हमने स्टेशन मास्टर से ठहरने के लिए पूछा। उसने 
कहा--कोई मकान खाली नही है। तव एक भाई ने वेटिंयग रूम खोल देते के 
लिए कहा | स्टेशन मास्टर बोला--यदि रात को कोई अफसर आग्रया, तब 
आएपडडे खण्ली करता पढ़ेणा ६ हसने कहा--ठीोक है, घदि कोई जाजाव, त्तो 
आप हमसे कह देना । हम जाकर चेट्गि रूम में ठहर गये । रास्ते के थके हुए 
थे सो लेटे ही हम लोग सो ग्रये ॥ रात के दस बजे की गाड़ी से कोई अफसर 
उतरा | उसने ठहरने के लिए बेटिंग रूम खोलने को कहा । तथच स्टेशन मास्टर 
ने कहा - वेटिंग रूम में तो जनाना सरदार है। अतः उसके लिए वाहिर ही 
प्रबन्धकर दिया गया । उसके ये शब्द मैंने सुन लिये । मेरे साथ में छगतलालजी 
स्वामी और चांदमलजी स्वामी थे ; मैंने उनसे कहा -यहां रुहरने पर यह 
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उपाधि मिली है | अतः यहां अब नहीं ठहरना चाहिए । क्या औरतें बनना है ? 
कहने का आशय यह है कि जिस स्थाव पर ठहरने से किसी को किसी प्रकार 
का बहस हो, वहां पर नही ठहरता चाहिए । भगवाज ने जो सर्यादाए बांधी 
हैं वे बहुत दूरदशिता से वांधी है । परन्तु आज उनको तोड़ने की तैयारी हो 
रही है । 

प्रकृत मे मेरा आप सब लोगों से यही कहना है कि आप लोग पूर्वजों की 
बांधी हुई भर्यादाओं के रहरथ को समझे और मूल उहं श्य की रक्षा करते हुए 
जैसा जहा एकीकरण सम्भव हो करें । कही मूल पर ही कुझाराधात न हो जाय, 
इसका' ध्यान रखें 

अपने आदर्शों को सुरक्षित रखते हुए यदि एकता और समन्वय हो सकता 
हो तो करें, किंतु आदर्श और सिद्धान्त का वलिदाव देकर एकता और समन्वय 
करता घर फूककर तमाशा दिखाना है 


वि० स० २०२७ भआासोज सुदि ७ 
जोधपुर 


डं उदारता और कृतज्ञता 





भाइयों, जिसका हृदय उत्तम है और जिसके विचार निरल्तर उन्नत बने 
रहते है, वह कैसी भी परिस्थिति में जाकर घिर जाय, तो भी वह अपने 
स्वभाव में स्थिर बना रहता है, उसमे किसी भी प्रकार का विकार हष्टिगोचर 
नही होता है। ऐसे ही पुरुषों को घोर-बीर कहा जाता है। जैसा कि 
कहा है-- 

विकार हेती सति विकियन्ते, बेषा न चेतासि त एवं घीराः:। 

अर्थात्‌ जिनका चित्त विकार के कारण मिलने पर भी विकार को प्राप्त 
नही होता है, वे पुरुष ही घीर-बीर कहे जाते हे । 

देखो---जुही, चमेली और मोगरा आदि के फूल हवा आदि के झोके से 
उडकर किसी कूड़े-कचरे के ढेर पर भी जा पडें, तो भी वे अपनी सुगन्ध को 
नही छोडते हैँ । यद्यपि वे स्थान-भ्रष्ट हो गये हैं, तथापि वे जिस किसी भी 
स्थिति में पहुचने पर अपने सौरभ की सर्वन विखेरते ही हैं । 

अभी आपके सामने बताया ग्रया है. कि मँना सुन्दरी उत्तम-ग्रुणवाली और 
बुद्धिमती है । परच्तु दैवयोग से ऐसा सयोग जुडा कि जहा उसे नही जाना 
चाहिए था, वहा जा पहुची । परन्तु ऐसी विकठ परिस्थिति मे भी उसका हृदय 
घवराया नहीं। उसका ध्यान अपन मूल स्थान पर केन्द्रित हुआ और बह 
विचारने लगी कि यदि मैंने भूतकाल में दान दिया है, शील पाला है और किसी 
का बुरा नही किया है, तो एक दिन थे सव सकट जवश्य दूर हो जावेंगे | और 

च्े० 
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यदि मैंने पूर्व भव में दुरे कार्य किये हैं, दूसरे जीवों को सतताया है और पाप का 
संचय कर रखा है, ती कोई भी मुझें आराम नही दे सकता । मेरी वहिन का 
विवाह-सम्वन्ध एक राज घराने में हुआ और मेरा एक कोढ़ी के साथ | यह 
सब उस; पूर्व-संचित कर्म का फल है । कर्मों की यति बड़ी गहन है। बह रंक को 
क्षण भर में राजा बना देती है और राजा को क्षणभर मे रंक बना देती है । 
इसी को कुदरत का खेल कहते हैं । कहा भी है--यह कुदरत की कारीगरी है 
जनाव कुदरत की कारीगरी देखी कि वह रजकण को आफताब बना देता है 
और जहां अभी कुछ भी दृष्टि गोचर नहीं हीता, वहां पर सब कुछ नजर जाने 
लगता है | और भी कहा है---“रब का शुक्र अदा कर भाई, जिसने ऐसी गाय 
बनाई ।” कैसी गाय वनाई ? जिसके शरीर में रक्त-मांस ही था; उसे ही ग्र्भस्थ 
शिशु के जम्म लेने के स्षाथ उत्तम, मिंष्ट एवं श्वेत दूध बना देती है । इस दूध 
का सिर्माण किसी जौपधि के पिलाने से या इंजेक्शन के लगाने से नहीं हुआ । 
किन्तु यह कुदरत की ही करामात है | कुदरत जानती है कि चव-जात शिशु के 
मुख में अभी दांत नहीं हैं, मसुड़े भी इतने सरल नहीं है कि वह जिससे अपनी 
खुराक की चवाकर अपना पोपण कर सके । अतः उसने माँ के स्तनों में रक्त 
को दूध रूप से परिणत्त कर दिया । यदि यह कुदरत रूठ जाय, तो फिर-उसका 
कोई सहायक नहीं है । 


श्रीपाल और मैनासुन्दरी दोनों ही कर्मी की इस गति से, या कुदरत के 
इस सेल से भली भाति परिचित हैं । अतः उन्होंने वर्तमान में प्राप्त अपनी 
इुरवस्था के लिए किसी को दोष नहीं दिया और न अधीर ही हुए किस्तु 
हढ़तापुर्वंक कमर कसकर उसका मुकाविला करने के लिए तैयार हो गये 
उन्तका हृदय एक दूसरे के प्रति स्वच्छ है । मैंचा चाहती है कि तब मैं अपने को 
कृतार्थ समझू गी, जबकि श्रीपाल को साक्षात्‌ कामदेव के समान सुन्देर भर 
इन्द्र के समान वैभवशाली बना दूगी। उधर श्रीपाल भी सोचते हैं कि यह 
सुकुमारी राजकुमारी मुज्न कोढ़ी के पल्‍ले बांध दी गई है, तो मैं ऐसा प्रयत्म 
करू कि जिससे इसे किसी भी प्रकार का कष्ट न हो । इस प्रकार दोनों ही 
एक दूसरे की सुखी बताने की भावना कर रहे है और यसवासंभव प्रयत्न भी 
कर रहे हैं। भाई, स्वरो-पुरूष का सम्बन्ध तभी प्रशंसनीय और उत्तम माना 
जाता है, जब वे एक दूसरे को सुखी करना अपना कतंव्य समझें, दोनों के हृदय 
शुद्ध हो, दोनों में परस्पर असीम प्रेम हो और दोनों हो जब परिवार, समाज, 
देश और राष्ट्र के प्रति अपना कर्त्तव्य पाल्नन करने से जागरूक रहें । ऐसे ही 
स्त्री-पुरुषों को लक्ष्य में रखकर कहा गया है क्ि-- 


श्र प्रवनन-्सुषा 
'संसारसोधपि साशपस्थदम्पत्पोरेफफण्ठयो: 


यदि दम्पती का--स्त्री-पुरुष का--एक कण्ठ हो--एक हृदय हों, जो बात 
एक सोचे, वही दूसरा करे, जो एक कहें, वही दूसरा कहे और जो एक करंट, 
वही दूसरा करें, तो नीतिकार कहता हैं कि ऐसा होने पर तो यह असार कहा 
जाने वाला संसार भी सार युक्त है 


किस्तु जहां पर ऐसा एक हृदय नहीं है, जहां पर स्‍त्री सोचे कि यह मुझे 
एक नौकर मिल गया है, मैं इसे जैसा नचाऊंगी, इसे वैसा ही नाचवा पड़ेंगा । 
और पुरुष सोचे कि यह मुझे एक नौकरानी मिल गई है, इसे रात-दिन मेरी 
चाकरी बजानी चाहिए | इस प्रकार वी जहा मनोवृत्ति हो, बह रत्नी-पुरुण का 
सम्मेलन कहाँ तक सुखदायी होगा, यह बात आप लोग स्वयं अनुभव करें। 

आज भारत में सर्वत्र सम्मेलनों की धूम मची हुईं है। जातीय, आान्तीय, 

राजकीय और धामिक सम्मेलन स्थान-स्थान पर होते ही रहते हैं ॥ उनकी बड़ें 
जोरों से तैयारियां होती हैं । और एक-एक सम्मेलन पर लाखों रुपया खर्च होते 
हैं, बड़ी दौड़-धूप की जाती है । परन्तु जब हम उनका परिणाम देखते है, तब 
जीरो (शून्य) नजर आता है। इस असफलता का क्‍या कारण है ? यही कि 
इनके करने वाले ऊपर से तो सम्मेलचों का आयोजन करते हैं, किन्तु भीतर से 
उनके हृदय में सम्मिलच का रत्ती भर भी भाव नहीं रहता है। सब अपनी 
सनमानी मोनोपाली को ही हढ़ करने में संलग्त रहते हैं। जब उनका स्वार्थ 
होता है, त्तव थे हर एक से मिलेंगे, उसकी खुशामद करेंगे और कहेंगे कि मैं' 
मापका ही आदमी हूं । किन्तु जैसे ही उनका काम निकला कि फिर वे आंख 
उठा करके भी उसकी ओोर देखने को तैयार नही है। फिर आप बतलावें कि 
देश, जाति और छर्म का सुधार कैसे हो ? 


मर उपकार भूल गये 

बल्कूदा के शम्भूमलजी गंगारामजी फर्म वाले सेठ छगनमलजी मृथा-- 
'जिन्होने असहयोग जान्दोलन के समय श्री जयनाराणजी व्यास और उत्तके 
साथियों के साथ ऐसी सज्जनता दिल्लाई कि जिसकी हद नहीं | व्यासजी और 
उनके साथी जव-जब भी जेल मे गये, तब उन्होंने उनके परिवार वालों के खाने- 
पीते कौ और बच्चों को पढ़ाई-लिछाई की समुचित व्यवस्था की, उनके घर 
माहवारी हजारों दपये भिजवाये और पूरो सार-संभाल की । किन्तु स्वराज्य' 
मिलने पर जब यहां काग्ने सी सरकार बनी और व्यासजी मुख्यमस्त्री-वने, तब 
मुनीम की भूल से हथियारों के लायसेन्स लेने में देर हो गई तो जैतारव के 


उदारता और ऋइृतज्ञता झ्३े 


शानेदार ने जाकर उनकी चारों राइफलें जप्त करलीं। सेठजी ने सोचा--- 
व्यासजी अपने ही हैँ, जब जयपुर जावेंगे, तब उनसे हथियारों की वापिसी का 
आईडेर ले आवेगे । कुछ समय पश्चात्‌ सेठजी जोधपुर गये और अपने सुसराल 
में जाकर ठहरे । वहां से उन्होंने व्यासजी को फोन किया । जबाब में पूछा गया 
कि 'कौन' ? तो इन्होंने कहा--मृथा छगनमल। फिर पूछा गया कि कौन 
छगवमल' ? तो उत्तर दिया कि बलुदे का छगनमल गूथा । फिर भी व्यासजी 
बोले---मैंने अभी घक आपको पहिचाना नहीं ? तब थे मन में विचारते लगे-- 
अरे, वर्षो तक खिलाबा-पिलाया जऔौर परिवार का पालन-पोषण किया | फिर 
भी कहते है कि मैंने पहिचाना नहीं १ तब इन्होंने जोर से कहा---मैं हूं बलूदा 
के से शम्भूमल गंगाराम फर्म का मालिक छगनमल मूथा । तब व्यासजी 
बोले--सेठ छगतमलजी आप हैं। इन्होंने कहा--हां, मैं ही हूं ॥ एक आवश्यक 
कार्य से मैं आपसे मिलना चाहता हूं। व्यासजी ने कहा--माफ कीजिए, मुझे 
अभी मिलने की फुर्सत नहीं है। सेठजी यह उत्तर सुनकर अवाक्‌ रह गये । 
अरे, कुर्सी पर बैठते तो देर नही हुई, और यह उत्तर सुनने को मिला। सारी 
-कृतक्ञता काफूर ही गई । सेठजी के सन में आया कि हथियारों को गोली मार 
और उनको वापिस कराने का झंझट छोड़ें । इतने में ही वलदेवदासजी आगये 
सेठजी से मिलने के लिए। और जाते ही पूछा--आप यहां कब आये ? तब 
छगनमलजी ने कह्दा- दो दिन से आया हुआ हूं । उन्होने प्रूछा---अभी आप 
फोच पर किससे बातें कर रहे थे ? इन्होंने कहा---राइफलों के लायसेन्स के 
लिये व्यासजी से बात करना चाहता था। पर उन्‍्होंवे समय ही नहीं दिया । 
तव चलदेवदासजी बौले---इस जरा से काम के लिए उन्हें क्यों कहते हैं ? 
आपका यह काम हो जायग्रा । वे थानेदार के पास यये और शाइफले वापिस 
उनके घर भिजवा दीं । देखो--जिनसे कुछ विश्वेष परिचय भी नहीं था, उन्होंने 
तो झट काम करा दिया। किन्तु जिन बव्यासजी से इतता घनिष्ट सम्बन्ध था, 
उनसे सुनने को मिला कि 'पहिचाना नहीं, आप कौत है ? भाई, पहिचाना 
क्यों नही ? क्योंकि कुर्सी पर बैठते ही मनुष्य के दिमाय पर हुकूमत का भूत 
सवार हो जाता है और अभिमान का नशा चढ़ जाता है। यह सब समय की 
वलिहारी है । 
दिल को छोटा न करो 
भाइयो, यदि श्रीपाल और मैनासुन्दरी के हृदय स्वच्छ नहीं होते तो 
उनके विचार पविन्न नहीं रहते । परन्तु वे उद्यरचेता थे, और दोनो ही एक 
दूसरे को सुखी बनाने की कामना करुते थे। आीपाल का ख्याल था कि भेरे 
३ 


झट प्रब्धन-युघ्ा 
सम्पर्क में आकर यह रत्न कहीं कंकर न बन जाय ? और मैना सोचती थी 
कि कब मैं इनको इनके वास्तविक पद पर आसीन हुआ देखू ? ऐसे उत्तम 
विचार उनके ही हो सकते हैं. जिन्होने जैन सिद्धान्त को पढ़ा है, जिन्होंने कर्मों 
के रहस्थो को समझा है और जिनके हृदय में विश्व-वन्घुत्व की भावना प्रवाहित 
हो रही है। आप भी जैन कहलाते है और दबाघर्म की वड़ी-बड़ी बातें करते 
हैं । परन्तु अपने हृदय पर हाथ रखकर देखें कि क्या आपकी भी ऐसी भावना 
है ? आपकी तो भावनाएं तो थोडी सी पूजी के बढ़ते ही हवा हो गई हैं। 
आपके रिश्तेदार परिस्थिति से विवश होकर यदि आपके सामने आकर कुछ 
सहायता की याचना करते हैं, तो आपका मुख भी नहीं खुलता हैँ | अरे, रोना 
तो इस वात का है कि यदि बोल गये तो सौ-दो सौ देना पडेगे । परन्तु आपको 
यह पता नहीं है कि जैसी “शर्म आप वेचे' हुए है, वैसी ये गरीब लोग नहीं 
बेचे हुए हैं। इस गरीबी में भी इनके भीतर त्याग और वेराग्य की भाषना हैं। 
अरे धर्तिको, यदि आप लोगों के पास से सौ-दोसी रुपये चले भी गये और 
किसी की सेवा कर दी, तो आपके क्‍या घाटा पड़ जायगा ? जब जन्म लिया 
था और असहाय थे, तव क्‍या यह विचार किया था कि आगे क्या खावेंगे ? 
कैसे काम चलावेंगे ? ओौर भाई-चहिनों को शादी कैसे करेंगे ? तव आमदनी 
तो सौ-दो री रुपये सालाना की नहीं थी । फिर भी उस समय कोई चित्ता 
सही थी । और अब जब कि हजारों रुपये मासिक व्याज की आमदनी है, कोई 
घन्धा नहीं करना पट़ता है और गादी-तकिया पर बैठे आराम करते रहते हैं, 
तब सन्तोष नहीं है, किसी को देने की भावना नहीं है, रिस्तेदारों से प्रेम नही 
है और किसी की सहायता के भाव नही है । पहिले आठ आने का व्याज था, 
तब भी उतने में आनन्द था। और आज दो और चार रुपये सैकड़े का ब्याज 
हैं और लेने वाले की गर्ज के ऊपर इससे भी ऊपर मिलता है बौर इस प्रकार 
विना हाथ-पैर हिंलाये लाखों रुपयों की आमदनी है । फिर भी आपका हृदय 
कीड़ों से भी छोटा बन गया है कि पैसा कम हो जायगा । बरे भाई, यदि कम 
हो जायगा, छो भी उुम्हारा क्या जायगा। हाथ से तो कमाया नही है और न 
साप्थ जएने के ६ वादि चला गया तो क्या हो जायगा ? और यदि बापने परिश्रम 
से कमाया है जौर फिर भी चला गया, तब भी चिन्ता की वात नही हैं, फिर 


अपने पुरुषार्थ से कमा लोगे । इसलिए दिल को छोटा करने की कावश्यकता 
नही है । 








५ पहिले राजाओं को रोना क्‍यों नहीं पड़ता था ? इसलिए कि जब आता 
तो ले लेते थे । और जब जाने का बवसर होता था, तो स्वयं उसका मोह्‌ 


उदारता और कृतझ्षता श्श 


छोड देते थे । हमारे ऋषि-मह॒पियों ने भी यही शिक्षा दी है कि -- 
अचश्यं यदि नश्यन्ति स्थित्वाईपि विषयाश्चिरस्‌ । 
स्वयं त्याज्यास्तवा हि. स्यान्मृुक्ति-संसृतिरन्‍्यथा 


यदि यह धन-माल, ये इन्द्रियों के भोग-उपभोग-सम्बन्धी घिपय और 
सांसारिक पदार्थे चिरकाल तक तुम्हारे पास रह करके भी एक दिन अवश्य 
नण्ठ होने बाले हैं, तो तुम्हें उनका स्‍्वयं ही त्याग कर देना चाहिये । ऐसा 
करने से तुम मुक्ति को प्राप्त करोगे ) यदि स्वयं त्यामें नहीं करोगे, तब भी 
यह त्तो एक दिन नप्ठ होने ही वाले है और इस सबको छोड़कर तुम्हें अकेला 
ही संसार से कूच करना निश्चित है, उस अवस्था में तुम्हे संसार में ही परि- 
अमण करना पड़ेगा। 


भाई, इस गुरू भन्न को और सनातम सत्य की सदा हृदय मे धारण करो 
और त्याग के मबसर पर अपने हृदय को छोटा मल बताओ । दीनता 
के बचन मत बोलो । ) ऐसी दीचता से तो मनस्वी मधुष्य मरता भला श्रमझते 
है । कहा भी है--- 
जीवितान्तु महाद॑न्‍्याज्जीबार्मां सरणं वरसू। 
सूगेच्धस्य सूयेच्वत्व॑ वितीर्ण केन. कानने ॥॥ 


अरे, इस महादीनता से वीतने वाले जीवन से तो जीबों का भरना ही 
भला है । मनुष्य को सिंह के समान पुरुपार्थी और पराक्षती होना चाहिए। 
देखो--सिंह को जंगल में मृूगो का राजा कौन बनाता है ? कोई नहीं । वह 
अपने पुरुषार्थ से ही जगल का राजा बनता है| तुम्हें भी अपने पुरुषार्थ पर 
भरोसा रखना चाहिए और सदा सिंह के समान अपना उन्नत मस्तक, और ऊँचा 
हाथ रखना चाहिए। उत्तम पुरुष वे ही कहलाते हैं जो कि हर परिस्थिति मे 
प्रसन्न चित्त रहते हैं भौर मुख पर चिन्ता की आभा भी नही आने देते 
हैं । सतस्दी मतठुष्य अपनी बुद्धि को ठिकाने रखते हैं, उसे इधर से उधर मही 
होने देते है । और कैसा भी संकट का समय जा जाय, उससे बचने का मार्म 
खोज ही लेते है । 

एक समय की वात है, चार मित्रों ने परदेश में जा करके धन कमाने 
का विचार किया । उनमें एक था राजा का पुत्र, दूसरा था मंत्री का पुत्र, 
तीसरा था पुरोहित का पुत्र, और चौथा था नगर सेठ का पुत्र । परदेश में 
जाकर खूब व्यापार किया। लाभान्तराय के क्षयोपशम से कमाई भी हुईं। 
करोड़ो का धन उन्होने घरों को भेज दिया कौर अन्त में स्वयं घर लौटते का 
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विचार किया । चलते समय उन्होने एक जीहरी के पास से सवा करोड़ का 
एक बढिया साणिक खरीदा ओऔर देश को रवाना हो गये | मार्ग में उन्होंने 
सोचा कि वारी-वारी से एक-एक व्यक्ति प्रतिदिव अपने पास रखकर उसकी 
संभाल करता चले । तदमुसार वे चारों मित्र एक-एक दिन उस माणिक को 
अपने पास रखते और रक्षा करते- हुये चले जा रहे थे । मार्ग में एक शहर 
मिला । अतः विश्वामार्थ वे चारों वहां की किसी धर्मशाला में ठहर-गये । 
वहा पर उन्होंमे वह माणिक एक जौहरी को दिखाया, तो उसने परीक्षा करके 
कहा--यह तो असली नही है, नकली है। यह सुनते ही उन सबके मुख फीके 
पड़ गये और सोचने लगे कि किसने असली को छिपा करके नकली मार्णिक 
रख दिया है। बहुत कुछ विचार करने पर भी जब कुछ निर्णय नही हो सका, 
त्व उन्होने विचारा कि पहले अपन लोग खान-पान आबादि से निवृत्त हो लेबें, 
पीछे इसका विचार करेंगे । जब वे खात-पान गौर विश्राम आदि कर चुके, 
तव उन्होंने आपस में कह्या कि भाई, गसली माणिक है तो अपने चारो में से 
किसी एक के पास । क्योंकि पांचवां न अपने पास आया है और न अपन ने 
पांचवें को उसे दिखाया ही है। गत: अच्छा यही है कि जिससे असली सा्िक 
को लेकर यह नकली माणिक रख दिया है, वह स्वयं प्रकट कर दे, जिससे 
कि बात बाहर न जाने पावे और अपन लोगो में भी मैज्नीभाव यथापूर्व बना 
रहें । इतना कहते पर भी जब असली माणिक का किसी ने भेद नहीं दिया । 
तब वे चारों उस नगर के राजा के पास पहुँचे | और यथोचित भेट देकर 
राजा को नमस्कार किया | राजा ने इन लोगों से पूछा--कहां के निवासी 
हो और किस उद्दं श्य से यहां आये हो ? उन्होने अपना सर्व दृत्तान्त कहा और 
उस भाणिक के खरीदकर लाने, मार्स में वारी-वारी से अपने पास रखमे और 
यकायक असली के गरुभ होने और उसके स्थान पर नकली माणिक के आ 
जाने की वात कही । साथ ही यह भी निवेदत किया कि इस विपय में आप 
न हम चारों में से किसी से कुछ पूछताछ ही कर सकते हैं और न संभाला 
ही ले सकते हैं। और साणिक को ठिकावे आ जाना चाहिये । उनकी बाघ 
सुतर कर राजा बडी दुविधा में पड़ा कि बिना पूछताछ किये, या खाना तलाशी 
लिए माणिक का कैंसे पता लग सकता है? अन्त मे राजा मे दीवान से 
कहा--इनकी शर्ते को ध्यान मे रुख करके माणिक को तीत दिन के भीतर 
हूंड तिकालो । दीवान वोला--महादाज, यह कैसे संभव है ? राजा थे कहा 
“एस दीवानमिरो करते हो, या आरासगिरी करते हो ? मैं कुछ नही 
चुतना चाहता, तीव दिन के भीतर माणिक जाता ही चाहिये । अन्यथा तुम्हें मृत्यु 
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दण्ड दिया जायेगा । पहिले राठौड़ी राज्य था। बौर राजाओं का नादिरशाही 
हुवम हुआ करता था ! 


वि० सं० १६७४ की साल जोधपुर में प्लेग का प्रकोप हुआ । उस समय 
महाराजा सुमेर्सिह जी ने राज्य के सारे बंगले खुलवा दिये और आईर लगा 
दिया कि यदि जनता की कोई भी चीज चली गई तो अधिकारियों की खबर 
ले ली जायगरी । उनके इस सख्त आईर से किसी की कोई भी चीज नहीं 
गई। उस समय राजाओं का ऐसा ही तेज था और उसी से राज के सब 
काम काज चलते थे. । आज के समान उस समय अच्छेर नहीं था कि दिन- 
बहाड़े, संगीनवद्ध पहरा लगा होने पर भी वेकों से लाखों रुपये लूट लिये 
जाते हैं और फिर भी कुछ पता नहीं चलता है । 


हाँ, तो प्रधान ने चुपचाप आदेश को स्वीकार किया औरे' चिन्तातुर 
होकर वह घर पहुँचा । भोजन के समय जब थाल परोस कर उसकी लड़की 
ने सामने रखा, तो उसका हाथ ही ख!ते के लिये नही उठा । उसे तो अस- 
भान के तारे लजर आ रहे थे । भाई सातभयों में से मरणभय ही सबसे बड़ा 
भय है । दीवान साहव को इतना चिन्तित देखकर लड़की ने पूछा--पित्ताजी, 
आज आप इतने चिन्तित क्यों हैं ? उसने कह्ा--बेटी, क्‍या बताऊँ ? दो 
दिन का और जीवन है। तीसरे दिन तो मरना पड़ेगा । लड़की के आम्रह पर 
दीवान ने सारा बृत्तान्त कह सुताया । और कहा कि राजा का हुक्म है कि 
बिना पूछताछ किये और मुसाफिरों के सामान की खानातलाशी लिये बिना 
ही माणिक आना चाहिये । अन्यथा तीसरे दिन मृत्युदण्ड दिया जायगा। अब 
छू ही बता, उस माणिक का त्तिकल आना कैसे संभव है । यह सुमकर लड़की 
बोली पिताजी, यह तो साधारण वात है। इसके लिये आप कोई चिन्ता 
न करें। मैं एक दिन में ही माणिक निकाल दूंगी | दीवान वीला--अरी, जब 
भेरी बुद्धि काम नहीं दे रही है, तव तू कंसे उसे तिकालेगी ? लड़की बोली--- 
पिताजी, भारत पर अनेक नरेशो ने शासन किया है. परन्तु महारानी विक्टी- 
रिया के समान किसने राज्य को संभाला ? युद्ध के मैदान में अनेकों शूरमा 
लड़ें । परन्तु झांसी वाली रानी लक्ष्मीबाई के समान कीन लड़ा ? जिसने 
अंग्रेजों के छक्के छुडा दिये थे और जिसकी गाज भी बुन्देल खण्ड में यशी 
गाथा गाई जाती है कि-- 

खूब लड़ी मर्दानी बहू तो झासीवाली रानो थी 
बुन्देले हरवोलों के मुह हमसे सुनी कहानी थी ॥ 


रेख प्रवचन-सुधा 


इसी प्रकार महाराज जसवन्तर्तिह की हाड़ा राती लड़ी किले में लाल- 
शाही को तोड़ दिया । इसलिये पिताजी, आप नारियों को अवला और मूर्खा 
न समझें । समय-समय पर उन्हें वहां पर अपना करतव दिखाबा हैं, जहां 


पर कि बड़े-बड़े मर्दों ने छुटने टेक दिये थे | लड़की की वात सुनकर सनन्‍्तोष की 
सांस लेते हुए दीवान ने पूछा वेटी, बता, इसके लिये ठुझे किस साधन- 
सामग्री की जावश्यकतां है। उसने कहा--मुझे कित्ती साधन-सामत्री की 
आवश्यकता नहीं है। आप केवल उन मुसाफिरों को आज की रात में बारी- 
बारी से मेरे साथ चौपड़ खेलने के लिए भेजने की व्यवस्था कर दीजिये। मैं 
बाज रात में ही असली माणिक को तिकाल करके आपके सामने रख दूंगी । 
दीवान से उन चारों मुसाफिरों को चौपड़ खेलने की जाने के लिए निमंत्रण 
दे दिया बौर रात्रि का एक-एक पहर उनके लिए निश्चित कर दिया । 


दीवान ने अपने खाने में गलीचा विछवा दिया, ग्रादी तकिए लगवा दिये 
और सवसे पहले उन चारों में से राजकुमार को चौपड़ खेलने के लिए बुलाया । 
राजकुमार जाया, और दीवानखाने में अकेली लड़की को देखकर बोला-- 
सुश्री, जाप यहाँ अकेली हैं जौर में भी अकेला हूँ । शत्त: यह तो शंका जैसी 
चीज है ? लड़की ने कहा-- जाप इसकी जरा भी शंका मत कीजिए । जो शुद्ध 
हृदय के स्त्री-पुरुष हैं, उतके साथ खेलने में शंका की कोई बात नहीं है । बब 
दोनों चौपड़ खेलने लगे | जब खेलते हुए एक घन्टा बीत गया, तब लड़की ने 
एक कहानी सझुनाता प्रारम्भ किया । वह बोली--कुबर साहब, एक लड़की 
बचपन में एक स्कूल में पढ़ती थी | साथ में अनेक लड़के और लड़कियां भी 
पछती थीं। उसका एक लड़के से अधिक स्नेह हो गया तो एक दिन उसने 
उससे कह दिया कि मैं त्तेरे साथ शादी करूँगी | लड़के ने कहा- यह तेरे 
हाथ कस बात नहीं है । मां-बाप की जहां मर्जी होगी, शादी तो वहीं होगी । 
चब लड़की ने कहा---मां-वाप जहां करेंगे, सो तो ठीक है । परन्तु फिर भी 
शादी होने के वाद पहिली रात सै तुम्हारे पास बाऊँगी । इस प्रकार उसने 
उस लड़के फो वचन दे दिया । जब वह पति के घर पहुंची तो उसने रात्रि के 
पश्वम पहेर में अपने धनी से कहा--पतिदेव, मेरी एक आर्थवा है क्ति वच्पन 
में जब मैं स्वूल में पढ़ती थी, चव अपने एक सहपाठी को सैंचे ऐसा वचन दे 
दिया था कि शादी की पहली रात मैं तुम्हारे पास आऊँंगी। यह सुनकर 
पति ने सोचा कि यदि यह दुराचारिणी होती, सो ऐसी बात मेरे से न कहती । 
यह कुलीच लड़की है। यद्यपि इसे ऐसा अनुचित वचन नहीं देना 


पड देना चाहिए था। 
फिर भी जब यह अपना वचन पूरा करने के लिये पूछ रही है, तव इसे 
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स्वीकास्ता दे देना चाहिए । ऐसा विचार करके उसने उसे जाने के लिये हां 
भर दी कि तुम जा सकती हो । पति की आज्ञा पाकर वह शादी के उसी वेप में 
सर्व वस्वाभूषण पहिने हुए अपने वचपन के साथी से मिलने के लिए चल दी । 
उसका पति भी उसकी परीक्षा के लिये गुप्त रूप से उसके पीछे हो लिया । 

कुछ दूर जाने पर उसे रास्ते में चार चोर मिले। उसे वस्त्राभ्ूषणों से 
सज्जित देखकर बड़े खुश हुए और बोले कि आज त्तो अच्छा शकुन 
हुआ हैं। चोरों ते पूछा--तू कहां जा रही है ? उसने कहा--तठुम लोग 
मेरे से दूर रहना । अभी मैं अपने एक वचन को पूरा करने जा रही हूं। यदि 
तुम्हें मेरे गहने चाहिये हैं तो मैं वापिस आते समय तुम्हें स्वयं उतार करके दे 
दूगी। यह सुनकर चोर बड़ विस्मित हुये ओर सोचने लगे कि हमने वहुत-सी 
चोरियां की और मनेकों को लूटा है। मगर इसके समास वचन देने वाला 
अभी त़क कोई नहीं मिला । जब यह 4चन दे रही है, तव इसकी परीक्षा करना 
चाहिये | यह सोचकर उन्होंने उसे चले जाने दिया । कुछ दूर आगे जाने पर 
उसे तीन दिन का भूखा एक राक्षस मिला। उसे देखते ही उसमे सोचा-- 
आज तो खुराक मिल गई है । यह इसके पास आया और बोला--भगवानर का 
नाम सुमर ! मैं तुक्ते खाऊंगा। | इसने कहा--यदि तुझे खाना है तो खा लेना । 
सगर पहिले मुझे अपना एक बचन पूरा कर आने दे । वापिस लौटने पर खा 
लेचा 4 राक्षस ने भी उसे जाने दिया। 


अब वह बहाँ से चलकर सीधी उस साथी के घर पहुँची । उसके घर का 
द्वार बन्द था ओर सब लोग रात्रि के सच्नाटे में गहरी नींद ले रहे थे । इसने 
ह्वार के किवाड़ खटखटाये । खटखट सुनकर उसने पूछा - कौन है ? इसने 
कहा-- मैं हूँ, किवाड़ खोल । उसने किवाड़ खोले और इसे देखकर पूछा-- 
आधी रात को इस समय तुम यहां कंसे आयी । उसते कहा--पढ़ते समय मैंने 
तुन्हें वचन दिया था कि शादी की पहिली रात में तुम्हारे पास आऊँगी । अतः 
उसी बचन को पूरा करने के लिये मैं तुम्हारे पास आई हूँ । यह सुनते ही वह 
सच में सोचने लगा--छच्य है इसे, जो अपने पति की आज्ञा लेकर अपना 
चचन पूरा करने के लिये यहां आई । अब यदि मैं इसके सतीत्व को अष्ट करूँ 
तो मेरे से अधिक और कौन नीच होगा ? अब यह मेरी बहिन के समान है । 
ऐसा विचार कर उसने उससे कहा--वाई, अब आय वापिस घर पचध्चारें। यह 
कह कर उसने उसे चूंदड़ी ओढा करके उसे रवाना किया और उसे पहुंचाने के 
लिए स्वयं साश्र हो गया। यह सारा हाल गुप्त रूप से उसका पति देख 
रहाथा। 





न प्रवचन-सुघा 


अब ये दोनों भाई-वहिंत चलते हुए राक्षस के ठिकाने पर पहुंचे । राक्षस 
मिला कौर उससे उस स्त्री ने कहा--बव लू मुझे खा सकता हैं। यह सुनकर 
राक्षस ने सोचा अरे, जब इसने जपना वचन सिभावा है सथ मैं इसे खाऊ ? 
यह नही हो सकता । प्रकट में उसने उससे कहा--अब मैं तुझे नहीं खाऊंगा । 
तु मेरी बहिन है, बह कह कर उसने उसे बहुमूल्य आश्ूषण दिये जऔर उसे 
पहुंचाने के लिए वह राक्षस्त नी साथ हो लिया | कुछ आगे जाने पर वे चारों 
चोर मिले जो इसके जाने की प्रतीक्षा ही कर रहे थे | इसने सामने पहुँच कर 
कह्दा- लो मैं जा गई हूं । जब जो कुछ तुम लोग लेना चाहो सो ले सकते ही । 
चोरों ने देखा इसके साथ एक राक्षस और एक भला जञादमी और यह अपने 
चचस क्से पबगि लिकली है | अतः इसे नहीं लूटना चाहिए ! यह विचार कर 
उन्होंने कहा--तू अब हमारी बहिन है, यह कहकर जो घन नृट से छाये थे, 
वह उसे देकर उसे पहुंचाने के लिए साथ में हो गये ॥ 





कुछ दूर चलने पर जैसे ही उसका गांव आया कि उसका पत्ति जो ग्रुष्त 
रूप से अभी तक पीछे-पीछे चल रहा था, झट वहां से दूसरे मार्ग-हारा अपने 
घर में जा पहुंचे । थोडी देर में यह सनी भी गई । पति ने पूछा- वचन पूरा 
करके जा गई ? इसने कहा--हाँ जा गई हूँ । वाहिर आपके छह साले खड़े 
हूं । उनसे जाकर मिल लीजिए । वह वाहिर गया, सब का स्वागत किया और 
उन्होने जो धन दिया, वह लेकर और उन्हें विदा करके अपनी स्त्री के पास 
आ गया । 


यह कहानी कहकर उस दीवान को लड़की ने पूछा - छुवर साहब, यह 
बताइये कि पति, चोर, राक्षत और साथी इन चारों में सबसे बढ़कर साहुकार 
कौम है ? और इस चारों में से धन्यवाद किसे दिया जावे ? तब राजकुमार 
ने कहम-राक्षस को घन्ण्वाद देना चाहिये, जो तीन दिन सूखा होने पर भी उसने 


उसे नहीं खाया ) यह सुनकर उसने राजकुमार को धन्यवाद दिया और उससे 
कहा--अब आप पधारिये 


राजफुमार के जाने के पश्चात दीवान-पुत्र आया। उसने उसके 
साथ भी चौपड़ लेली बौर सारी कह्दावी सुनाकरके पूछा-- बताइये, आपकी 
राय में _वन्यवाद का पात्र कोन है ? उसने कहा-- उसका पति और वह वाल 
साथी दोनों ही धन्यवाद के पान हैं॥ उसके पति ने तो अपनी स्त्री पर 
विश्वास किया और उसके साथी चने बात्म-संयम रखकर ओर वहिन बनाकर 
उसे वापिस किया । दीवान की लड़की के इन्हें धन्यवाद देकर चिदा किया ॥ 


उदारता बौर कृतज्ञता म ४१ 


इसके पश्चात सेठ के लड़के का मम्वर आया । दीवान की लड़की ने उसके 
साथ चौपड़ खेली और यही कहानी उसे सुनाकर पुछा--बताइये, उत्त चारों में 
धन्यवाद का पात्र कौन है ? उसने कहा--मेरी राय में वह स्त्री धन्यवाद की 
पात्र है, जिसने कि अपने पति से कोई कपट नहीं किया और अपनी गुप्त बात 
भी पति से कह दी । और जाकर अपना वचन भी निभाया । उसने इन्हें भी 
धन्यवाद देकर कहा-- अब आप पधार सकते हैं। 
अब चौथा वम्बर आया पुरोहित जी के पुत्र का। वह उसके साथ भी 
चौपड़ खेली और वही कहानी इसे भी सुनाकर पूछा--बताइये, घन्यवाद का 
पान्न उत्त चारों में कौन है ? इसने कद्टा-- धन्यवाद तो चोरों को देवा चाहिए 
कि जिन्होंने ऐसा सुन्दर अवसर पाकर के भी स्त्री और उसके जेवर पर हाथ 
नही डाला ! दीवान की लड़की ते कहा--ठीक है | लड़की ने देखा कि अभी 
तक भी दिन का उदय नहीं हो रहा है । अत: उसने दासी को इशारा करके 
दीपक को शुल करा दिया । अंधेरा होते ही चह चोली--अहा, चौपड़ खेलने में 
कैसा आनन्द आा रहा था, कि इसने अंधेरा कर दिया । अब चौपड़ कैसे खेली 
जाये ? तब वह बोला--आप चिन्ता न कीजिए । मेरे पास एक ऐसी गोली है 
कि जिससे अभी चादना हुआ जाता है । ऐसा कहकर उसने उस सवा करोड़ के 
भाणिक को निकाल कर ज्यों ही वाहिर रखा कि एकदम प्रकाश हो गया । 
इसी समय उसने पीने के लिए पानी मांगा । ज्यो ही वह पानी पीने लगा कि 
” उस लड़की ने उसे पैर की ठोकर से नीचे चौक में गिरा दिया । वहां पर अंधेरा 
हो गया । यह देख वह चोला--बरी, तूने यह क्‍या किया है ? मेरी यह गोली 
कहा चली गई है ? वह बोली चिन्ता न कीजिए। दिन के ऊगने पर उसे 
दूछ लेंगे । अभी आप पघारों और विश्वाम करो । यह कहकर उससे उसे 
रवाना कर दिया ॥ 
प्रात: काल होने पर लड़की उस माणिक को लेकर दीबाव साव के पास 
गई और वोली--पिताजी, रात में उन चारों के साथ चोपड़ खेली और खेल- 
खेल में ऋपका का्स भी पूरए कर लिया है | यह कीजिये वह साणिक  दीकन 
साहंच यथा समय राजदरवार म पहुंचे और उन चारों भुसाफिरों को 
बुलवाया | दीवान ने वह माणिक राजा साहव के आगे रखते हुए कहा-- 
महाराज, यह है वह माणिक । इसे निकालने मे मेरी नही, किन्तु मेरी पुत्री की 
कुशलता ने काम किया है । तब राजा ने दीबान की पुत्री को बुलवाया । वह 
आई और भहाराज को नमस्कार करके वैठ गई। राजा ने अपने चड्यर से 
अनेक माणिको को मंगवा कर उतके वीच से इस माणिक को मिलाकर उस 


डर प्रवचन-सुघा 


चारों मुसाफिरों से कहा--आप लोग अपने माणिक को पहिचान लेवें । उन्होंने 
पहिचान करके अपने माणिक को उठा लिया । इस प्रकार बिना किसी की 
खाना-तलाशी लिए और नाम को प्रकट किये विचा ही उनका माणिक उनके 
पास पहुंच गया । 


इस समय सारे राज-दरबारी यह जानने को उत्सुक थे कि यह माणिक 
किस प्रकार निकलवाया गया ? तव राजा ने उस दीवान की पुरी से पूछा-- 
बेटी, तूने कैसे इस साणिक को निकलवाया है ? तव उसने रात वाली कहानी 
कहकर इन लोगों से पूछा कि उन लोगों में से आप लोग किसे घन्यवाद का 
पात्र समक्षते हैं? तव उनमे से एक ने राक्षस की प्रशंसा की, दूसरे मे धनी 
ओऔर उसके वाल-साथी की प्रशंसा की तीसरे ने स्त्री की और चौथे ने चोरों की 
प्रशंसा की । महाराज, चोरी की प्रशंसा तो चोर ही कर सकता है । अतः मुझ 
उस पर सन्देह हुआ और तरकीव से उसे निकलवा लिया । सारे दरवारी लोग 
सुनकर वहुत असन्न हुए और महाराज ने भी उसकी भुरि-भूरि प्रणंसा की । 
उन चारों मुसाफिरों में जो राजा का पुत्र था, उसने पूछा--महाराज, यह 
किसकी पुत्री है ? दीवान धोला---रात को किसके साथ चौपड़ खेले थे ? उसने 
कहा--दीवान साहव की पुत्री के साथ | तव उसने अपना परिचय दिया कि मैं 
अमुक नरेश का राजकुमार हूं और विना टीके के ही रिश्ता मंजूर करता हूँ । 
राजा ने भी दीवान से कहा--दीवान साहव, अवसर अच्छा है, विचार कर 
लो । दीवान ने कहा--महाराज, में लड़की की इच्छा के जाने विना कुछ भी 
नही कह सकता हूं। मत: उससे विचार-विभर्ण करके सायंकाल इसका उत्तर 
दूंगा । तत्पए्चात्‌ दरवार विसरजित कर दिया गया औबौर सायंकाल सबको आने 
के लिए कहा गया । 
घर जाकर दीवान ने अपनी पुत्री से पूछा -वेटी, राजकमार के साथ 
सम्बन्ध के बावत तेरा क्या विचार है ? उसने कहा--यदि आपकी राय है, तो 
मुझे कोई आपत्ति नही है । सायं काल राजदरवार जुड़ा । दीवान ने जाकर 
राजा से कहा-- कि राजकुमार का भ्रस्ताव हमें मंजूर है। उश्ती समय दीवान 
ने धूम-धाम के साथ अपनी पुती का उस राजकुमार के साथ विवाह कर दिया 
ओर भर-पूर दहेज देकर उसे विदा कर दिया । ह 
इस कहानी के कहने का अभिप्नाय यह है कि यदि मनुष्य में बुद्धि है, तो 
बह कठिच से भी कठिन परिस्थिति में विकट से भी बिकट समस्या का समा- 
घान ढूंढ सकता है | पर यह तभी संभव है, जवकि भनुष्य का हृदय शुद्ध हो । 


उदारता और कछतज्ञता है 


शुद्ध हृदय वाले व्यक्ति की चुद्धि सदा सनन्‍्मार्ग दिखाती है और अशुद्ध हृदय 
वाले की बुद्धि उन्‍्मार्ग की ओर ले जाती हे । उत्तम पुरुष के विचार सदा उत्तम 
रहेंगे, मध्यस के मध्यम और जधम के विचार अधम रहेंगे । भले और बुरे 
मनुष्य की पहिचान उसके आचार-विचार से ही होती है। इसलिए हमे सदा 
शुद्ध हृदय और उन्नत विचार रखने चाहिए । 
वास्तव में जीवन के ये दो ग्रुण मनुष्य को महानता के शिखर पर पहुंचा 

देते हँ---हृदय मे उदारता, हाथ और मनखुला रहे तथा कोई अपना उपकार 
करे उसके प्रति कृतज्ञ रहें । 

शुभ औदार्य कृतज्ञता, जीवन फ॑ दो रूप । 

सानव जीवन का मधुर “सिश्री' रूप अनूप । 
विं० सं० २०२७ असोज सुदी ८ 

जोक्षपुर 


के की बिशुद्धि का मार्ग 
आलोचना 





सज्जनो, शास्त्रकार भव्य जीवों के लिए उपदेश दे रहे है कि अपने आचार 
में किये गये दोपो की विशुद्धि के लिए प्रायश्चित्त करो । जब तक मनुष्य 
छल्कस्थ हें“--अ0्पन्ञानी है--तव तक भूलें होना स्वाभाविक है। यदि मनुष्य से 
भूल हो गई, तो उसे गुरु के सम्मुख प्रकट करने पर थे क्या करेंगे ? वे आपके 
दोप के अनुरूप दंड देंगे, या उपालम्भ देंगे। मगर इससे आप शुद्ध हो गये 
और पापों की था भूलों की परम्परा आगे नहीं वढी । क्योंकि भूल को संभाल 
करली । किन्तु जब मनुष्य एक भूल करने के पश्चात्‌ अपनी भूल का अनुभव 
नहीं करके उसे छिपाने का प्रयत्न करता है, तब वह भूल करके पहिले ही 
अपराधी बना और उसे छिपाने का प्रथत्व करके ओर भी महा अपराधी बनता 
है । यद्यपि बह अन्तरंग में जानता है कि मैंने अपराध किया है, तथापि मानादि 
कपायें के वर्णीमुत होकर वाहिर में गुरु जाँदि के सामने स्वीकार नहीं करना 
चाहता है। तथा जिसने अपनी भूल को बताया है, झूठ बोलकर वह उसका 
भी अपमान करता है । इस प्रकार चह् ऊपराधी स्व और पर का विघात्तक 
चोर बनता है । जो स्व ओर परका चोर वनता है, वह परमात्मा का भी चोर 
है। इस अ्रकार वह जानने दाले तीन पुरुषो का अपराधी बन जाता है । ऐसी 
दर्शा मे भी मनुष्य सोचता है कि हम संसार से पार हो जावेंगे, क्योंकि हमने 

है.$ 5 
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इतनी सामाधिके की है, उसने ब्रत-उपठास किये हैं और इतना दान दिया है ! 
आप लोग स्वयं विचार कोजिए कि उक्त कार्यो की करनेवाला व्यक्ति कया 
अपने पापों की आलोचना किये विना ही तिर जायगा ? कभी नहीं तिर 
सकेगा | 
स्वयं, स्वर के द्वप्टा 
भइयो, भगवान महावोर का बताया मोक्ष का मार्ग तो बहुत सीधा और 
सरल है तथा उच्चक्रोष्टि का है । उन्होने कट्ठा है कि यदि तुम से भूल हुई है, 
जिसके प्रति दुर्भाव रखें हैं, या कोई अपराध किया है, तो उससी क्षमा-याचना 
करो और अपनी भूल की आलोचना, मिस्दा और यह करो, तुम्हारा पाप घुल 
जायगा और घुम निर्दोष हो जाओगे, निर्मल वतत जाबोंगे। अपनी शुद्धि का 
यही राजमार्ग है। जैन शासन के धारक व्यक्ति की महिमा देखो कि उस की 
भूल को किसी ने देसा नही, किसी ने बताया नहीं कौर दुनिया जिसे साहुकार 
और भला मनुप्य मानती है। परन्तु भूल होने पर वह स्वयं अपने मुख से 
क्द्दता है. कि भाई साहव, आप मुझे साहकार मानते हैं, परन्तु मैं चोर हूं, 
क्योंकि मैने अमुक-अथुक चोरिया की है । उसकी यह वात सुनकर लोग दंग रह 
जाते है कि यह कितना ईमानदार और मरल व्यक्ति है कि जिसकी चोरियो को 
कोई भी नहीं जानता, उन्हे वह अपने ही मुख से कह रहा है | भाई, सच पूछो 
तो मैं कहूंगा कि उसने ही धर्म का मर्मे जाना हैं | और इस प्रकार बिना किसी 
के कहे ही अपने अपराधों को कहने और स्वीकारने वालो मनुप्व नियम से 
संसार को त्तिरने बाला है ॥ 
एक राजा का गुप्त खजाना था, पर न उसे उसका पता था और न राज्य 
के अन्य अधिकारियो को ही । इसका कारण यह था वह खजाना कई पीढ़ियों 
से इसी प्रकार सुरक्षित चला जा रहा था और उसकी चादवी भी सदा से एक 
व्यक्ति के परिवार के पास सुरक्षित चली आ रही थी । उस परिवार को उसके 
पुर्वंेज सदा यह हिदायत देते गा रहे श्रे, कि इन खजाने का भेद किसी को भी 
न उताया जाथ | हा, जब राज्य आ्थिक सबट से ग्रस्त हो, तव दस खजाने से 
उसे द्रव्य दिया जावे । जिस उ्यक्ति के पास उस खजाने की चावी थी, उसकी 
आशिक दशा बिंगडने लगे और वह अपने कुटुम्ब के पालच-पोपण करने के 
लिए समय-समय पर उस खजाने में से आवश्यकता के अनुसार थोडा-थोड़ा 
घन्र निकाल कर झपना निर्वाह करने लगा । घीरें-धीरे उसकी लोभ बृत्ति बढ़ने 
लगी और बह आवश्यकता से थीं अधिक धन निकालने लगा और ठाठ़ वाट से 
रहने लगा। उम्रकी यह शात-शौकत देखकर पड़ोसियो को सन्देह हावे लगा 
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कि यह व्यापार-धन्धा तो कुछ करता नहीं है, फिर इसके पास यह घन का 
से जाता है ? घीरे-घीरे यह वात राज्य के अधिकारियों के कानों तक पहुंच 
गई। वे लोग भी गुप्त रूप से उसके ऊपर नजर रखने लगे । मगर वह व्यक्ति 
इतला सतर्क और सावधान था कि अधिकारियों की पकड़ में नहीं जाया | इस 
प्रकार ०हुत समय बीत गया । 
इधर राज्य में भ्रप्टाचार बढ़ गया और राज्याधिकारी अपने कर्तव्य- 
पालन में शिथिल हो गये। फलस्वरूप राज्य के चालू खजाने की राम्पत्ति 
समाप्स हो गई- भर राज्य ऋण के भार से दव गया । दूसरी ओर दुष्काल 
पड़ा और एक समीपवर्सी राजा ने राज्य पर आक्रमण भी कर दिया ) इमसे 
राजा बहुत परेशानी में पड़ गया। राज्य के अधिकारी किसारा-कंशी करने 
लगे, सथा राज्य के अन्य हिरतेपी लोग भी अपनी सजर चुराने लगे । इस प्रकार 
राजा पर बहुत भारी मुसीबत आ गई । उस समय जिस व्यक्ति के पास गुप्त 
खजाने की चाबी थी, उससें सोचा कि राज्य इस समय संकट-स्रस्त है । कही 
ऐसा न हो कि इससे संत्र॒स्त होकर राजा अपमें प्राणों की व्राजी न लगा दे । 
यह विचार कर बह एक दिन एकान्त-अवसर पाकर राजा के पास गया । राजा 
से पूछा--भाई, तुम कौन हो और कैसे आये हो ? उसने कहा--महाराज, में 
आपका चोर हूं और यह कहने के लिए मैं आपके पास आया हूं कि मेरे पास 
जो कुछ भी घन हैं, बह जाप ले लीजिए, ताकि मै शुद्ध हो जाऊँ ? राजा 
उसकी वात सुलकर बड़ा विस्मित हुआ और बोला - भाई, में तुझे चोर नहीं 
समझता । मैने गुप्त सूत्रों से तेरी जांच-पड़ताल की है, पर तेरी एक भी चौरी 
पकड़ में नहीं आई है । जब चोरी नहीं पकड़ी गई है, तब मैं तुम्हारा धन 
कैसे ले सकता हूं ! बह व्यक्ति वोला--महाराज, मैने आपके खजाने से इतना 
घन चुराया है कि थदि में व्याज-सहित उसका भुगतान करूं, तो भी नहीं चुका 
सकता । अतः मेरा निवेदन है कि आप मेरा सव घन लेकर मुझे चोरी के अप- 
राध से मुक्त कीजिए । राजा ने कहा--भाई, जब तेरी चोरी पकड़ी ही नहीं 
गई हैं, तब मै कैसे तो तुम्हें चोर मानू” जोर कैसे तुम्हारा धन लू ? हां, मदि 
तू शज्य की सहायतार्थ दे, या कर्ज पर दे, अथवा भेंट में दे, तब तो मैं तेरा 
घन ले सकता हूं । अन्यथा नहीं । वह वोला--महाराज, न तो मैं भेंट देने के 
योग्य हूं, न ऋण पर ही देने का अधिकारी हूं और न राज्य की सहायता ही 
कर सकता हूं । किन्तु मेने राज्य के खजाने से चोरियां की है, अतः मैं तो 
जाप से यही प्रार्थना करता हूं, कि मैं आपका धन आपको चापिस देकर आत्म - 
शुद्धि करना चाहता हूं, ऋृपया मेरा घव लेकर मुझे शुद्ध कीजिए ॥ अब दोनों 
अपनी अपनी वात पर अड़ गये । राजा कहता है कि तू चोर नहीं है तो में 


पापों की विशुद्धि का सार्ग -- आलोचना ७ 


कैसे तुझे दंड दू' और कैसे तेशा धन ग्रहण करूँ ? और वह व्यक्ति कहता है 
कि मैं चोर हूं, मैने आपका धन चुराया है, अत. मुझे दंड दीजिए गौर मेरा 
घन ले लीजिए । उसने आगे कहा--महाराज, आपके ग्रुप्त खजाने की चावी मेरे 
पाक्ष थी, उससे से गुप्त खजाने से अब तक चोरिया करता । अब आपका 
राज्य आर्थिक सकट से ग्रस्त है, दुष्काल भी पड रहा है और दूसरे राणा ने 
राज्य पर आक्रमण भी किया हुआ है । ऐसी दशा में आपको ग्रुप्त खजाने की 
चाबी देता हूं और मंडार को भी संभलाता हूं । पर पहिले मुझे दंड देकर और 
मेरा धन लेकर मुझे शुद्ध कर देवें । उसके इस प्रकार बहुत कुछ अनुमय-विच्य 
करने पर भी जब राजा किसी प्रकार उसे चोर मायने और उसका धन लेने 
को तैयार नही हुआ, तब उसने महारानी जी के पास जाने के लिए राजा से 
बाज्ञा मांगी । राजा ने हां! भर दी। वह महारानी के पास पहुंचा और उनसे 
बोला--महारानी जी साहव, में आपका चोर हु। रानी से पूछा- भाई, तू 
चोर कैसे है ? तब उराने उपग्ुक्त सर्व वृत्तान्त उनसे कहा : रानी घोली-- 
जब महाराज, तुझे चोर मानते गौर तेरा धन लेने के लिए तैयार नही है, तब 
मै कंसे तुझे चोर मान सकती हूं और कैसे तेरा घन ले सकती हूँ ? फिर जो 
चोर होता है, वह गपने मुख से नही कहता-फिरता है कि मैं चोर हूं भौर 
मेरा खव्च ले लीजिए। उससे बहुत कुछ आग्रह किया और यथार्थ वात भी 
कही । परन्तु रानी साहव न उसे चोर मानने को तैयार हुई और न उसका 
धन लेने के लिए ही । 


अब बह महारानी सा० के पास से महाराजकुमार के पास गया और 
उनसे भी उक्त सारी वात्ें कहकर और घन ले कर अपने को शुद्ध करने की वात 
कही । उन्होने भी उसे चोर मानने और धन लेते से इनकार कर दिया। 

भाइयो, आप लोग बतायें कि हमते जो पाप किया और उसे भगवान के 
सामने रख दिया, तो क्या भगवान हमें अपराधी मानेंगे ” कभी नही । वे यही 
मानेंगे कि प्रमाद-वश इससे यह भूल हो गई है, अत यह क्षमा का पाच है। 
उस व्यक्ति ने जब चोरी की थी, तव वह चोर था | किन्तु जिसकी चोरी की 
थी, वह जब उससे ही अपना अपराध कह रहा है और उसका प्रायश्चित भी 
लेने को तैयार है, तब वह चोर नही रहा । अब तो वह साहुकार वन गया है । 

जब महाराजकुमार ने उसे चोर नही माना और व उसका धन लेना 
स्वीकार किया, तब उसने महाराज, महारानी और महाराज कुमार इन तीनो 
को एकत्रित करके निवेदव किया कि मैं चोर हू और उसके दंड रूप सेरा सब 
घन ले लोजिए । तब राजा ने कहा-- यदि तू चोर है, तो बता, किस खजाने 
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से कव-कव कितना घस कहाँ से चुराया है ? वह वोला--महाराज, बह खजाना 
लो मुझे आपको बताने के लिए मनाई को हुई है । परन्तु मैं यह सत्य कहता हूं 
यह खजाना बापका है और नैंे अमुक-अमुक समय इतना धन चुराया है क्कि 
अपना सारा धन देने पर भी मैं आपके ऋण भार से मुक्त नहीं हो सकता हूं । 
राजा ने पूछा- उस खजाने मे कितना माल हैं ? उसने कहा -- महाराज, इसका 
भी मुझे कुछ पता नहीं है । परन्तु मैं इतना अवश्य जानता हूं कि उसमें अपार 
धन है ? राजा ने कहा--यदि ऐसी वात है तो तू बह खजावचा मुसे बता। वह 
बोला महाराज, उसके लिए मैं क्षमा चाहता हूं, क्योंकि मेरे पिता ने मरते 
समय उसे बताने के लिए सना किया था। हाँ, राज्य पर संकट आने के समय 
उसभे से धन निकाल कर आप को देन के लिए. अवश्य कहा था | राज्य इस 
समय सकट-प्रस्त है और मैंने उसमें से धत चुराया है । मेरे पास इस समय इतना 
घत्र है कि राज्य का संकट टल सकता है। अतः मैं आप सबसे यही आर्थना 
करता हूं कि आप मेरा धत लेकर मुझे शुद्ध कीजिए और राज्य के संकट को 
दूर कीजिए । राजा ने पूछा--नूने खजाने में से धन क्‍यों चुराया ? उससे 
कहा--महाराज, मेरी आर्थिक स्थिति बहुत कमजोर हो गई श्री और कुदुम्ब 
के भरण-पोपण का कोई मार्ग मेरे पास नहीं था, अत. पर-वश होकर मैंने 
खजाने में से धन लिया है । राजा ने पूछा--कितना घन लिया है ? वह बोला 
महाराज, मोखिक त्तो मैं नहीं वता सकता । परन्तु जव-जब जितना धन लिया 
हैं, उसे मित्री-वार मैसे अपनी वही मे अवश्य लिखा हे । राजा ने कहा--यदि 
ऐसा है, तो तू मेरे पैरों को हाथ लगाकर के कहुदे कि मैंने चोरी की है । उससे 
कहा-- महाराज, में इससे भी वढ़कर हल्फिया कह सकता हूँ कि मैंने आपकी 
चोरी की है । यदि इतने पर भी आपको मेरी लात पर बिश्वास न हो, तो 
आप मेरा सिर घड़ से अलग कर सकते हैं । उसकी यह वात सुनकर रानी ने 
राजा से कहा---बह सज्जन पुरुष अतोत होता है, अत: इसकी वात को आप 
मान लीजिए । राजा ने कह्ा--इसे चोर मातने और इसक्ञा धन लेने के लिए 
मेरी आत्मा गवाही नही देती है | परन्छु चह मेरे पैरों को हाथ लगाकर क्यों 
नही कहता है कि मैं चोर हूं । तव रानी ने उससे कहा--बदि तू महाराज 
चरणों को हाथ लगाकर कहने को तैयार नहीं है तो देवगुरु की साक्षी से कहदे 
कि में चोर हूँ। उसने कहा ठजूर, जब मेरी आत्मा स्वयं साक्षी है, तब मैं 
को क्यों साक्षी वनाहुँ ? उनको साक्षी बनाने की आवश्यकता ही क्या 
९ न राजा ही उसे चोर मानने को तैयार हुआ झभौर तन उसने 
ती कहने की बात ही स्वीकार की बह बार-बार यही 




















देव-गुरु की स्ाक्षी-पूर्वक 
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बहता रहा कि में हल्फिया कहता हू कि मैने आपके खजाने का घन चुराया है 
और इसलिए मैं आपका चोर हू, अपराधी छू । मसर राजा ने उसकी बात नही 
मानी । वह त्तिराश होकर अपने घर चला गया और इंधर राजा, रानी गौर 
राजकुमार भी सोच-विचार मे पड गये । 


एक दिन राजा ते स्वप्ल मे देखा कि उसके राजमहल मे एक बडा भारी 
खजाना है और उसमे अपार घन भरा हुआ है। उस खजाबे की चाबी 
जिस व्यक्ति के पास है, वह आकर के कह रहा है कि यह खजाने की चाबी 
लो, और उससे से जितना धन मैंने लिया है उसे भी सभालो | राजा स्वप्य 
देखते ही जाग गया और और विचारने लगा कि यह स्वप्त कैसे आया ? कही 
यह दिन मे उस व्यक्ति के द्वारा कही गई बातो के सस्कार से तो नहीं आया 
है ? वयोकि 'बावृशी भावना यस्य सिद्धिर्भवति ताहशी” अर्थात्‌ जिसबी जैसी 
भावना होती है, उसे वैसी ही सिद्धि प्राप्त होती है । और स्वप्तो के विषय में 
यह भी कहा है कि---अस्वप्नयूर्व जोबाना न हि जातु शुभाशुभम्‌! अर्थात्‌ 
जीवो के आगामीकाल में हौनेवाला कोई भी शुभ था अशुभ कार्य बिना स्वप्न 
आगे नही होता है । अत मेरा यह स्वप्त भी सार्थक ही प्रतीत होता है । राजा 
ने प्रात काल अपने स्वप्त का वृत्तान्त रानी से कहा | तव रानी भी बोली -- 
महाराज मुझे भी यही स्वप्त जाया है। महाराज कुमार ने भी आकर के 
कहा--आज मैंने ऐसा स्वप्न देखा है। महारानी और महाराज कुमार ने राजा 
से कहा--उस आदमी का कथन सत्य प्रतीत होता हैं। हमे उसकी बात मान 
लेनी चाहिए । मगर राजा ने कहा--विन मे जो बातें हुई हैं, उनके असर से 
ही यह स्वप्न गाया प्रतीत होता है । अत मै अभी भी उसे चोर मानने को 
तैयार नहीं हु | इस प्रकार यह दिच लिकल गया । 


दूसरे दिल रात्त मे राजा ने फिर स्वप्त देखा कि कोई व्यक्ति आकर के 
कह रहा है--हें राजन । उस व्यक्ति ने अत-जल का तव तक के लिए त्याग कर 
दिया है, जब तक कि तू उसे चोर मावकर उसका संव धन नही लेगा । अत 
तू उसका घन ले ले। यदि घन नही लेगा और वह॒ मर गया तो उसकी हत्या 
के पाप का भागी तू होगा । सवेरे उठते पर मालूम हुआ कि इसी अकार का 
रवप्न रावी और राजकुमार ने भी देखा है। जो पुण्मात्मा और सत्कर्मी होते 
है, उन्हे भविष्य-सूचक सत्य स्वप्न आया करते है । इस दिन भी राजा ने बुछ 
ध्यान नही दिया और यह दिन भी यो ही दीत गया ! 
है 


भ्रूछ प्रवचन-सुधा 
तीसरे दित राजा ने झात्रि में फिर स्वप्न देखा कि कोई व्यक्ति कह 
रहा है कि हे राजनू, देख, उसे अन्न-जल का त्याग किये हुए आज त्तीसरा 
दिन है। तू अब भी उसकी वात को मान ले। यदि कल दोपहर तक तूने 
उसकी थात्त नहीं मानी तो उसी समय तेरा मरण हो जायगा। राजा क्की 
स्वप्न देखते ही चींद खुल गई। वह कुछ भय-भीत हुआ । राजा ने अपने 
स्वप्त की बात कही तो उन दोनों ने भी कहा--मह्रराज यही स्वप्त हम 
दोनों ते भी देखा है । तव राजा योला इस विपय में दीवान साहब से भी 
परामर्श कर लेना चाहिए। रानी ने कहा--महाराज, यह वात अपन लोगों 
से बाहर नहीं जानी चाहिये । दीवान साहव के भ्रष्टाचार के कारण ही तो 
राज्य की यह दुर्दशा हो रही है । अतः उनसे इस विपय में विचार-विमर्श 
करना ठीक नही हैं । तब रानी ने गाड़ी भिजवा करके राजकुमार के हारा 
उस व्यक्ति को कहलवाया कि आप पारणा करे और घन को गाड़ी में भर 
कर राजमहल भिजवा देवें। राजकुमार ने जाकर उससे अन्न-जल ग्रहण 
करने और घन राजमहल भिजवाने की वात कही । बह वोला-नत मैं अन्न- 
जल ही ग्रहण करूंगा और न धन ही दूंगा । जब महाराज मुझे चोर मान 
कर मेरा धन दण्डस्वरूप लेंगे, तभी मैं अन्न जल ग्रहण करूँगा कौर धन भी 
तभी दूगा। राजकुमार उसके इस उत्तर से निराश होकर वापिस चले जाये 
ओर अपनी माताजी से सब हाल कह चुनाया । रानी बोली--बेटा यह भी 
अपनी हठ पर डटा हुआ है और महाराज भी अपनी हूठ पर डे हुए हैं। 
जब क्‍या किया जाये ? दोनों सलाह करके महाराज साहब के पास गये और 
बोले--महाराज, क्या उसके प्राण लेना है, अथवा स्वयं के मरने का निश्चय 
किया है ? महाराज बोले---महारानी जी, स्वप्न से आसार तो ऐसे ही दिखते 
हैं। पर मुझे निश्चय कंसे हो कि वह चोर है ? तब रानी में कहा---महा- 
राज, इतने प्रमाण जापको मिल चुके हैं, फिर भी आप उसे चोर मानते को 


तैयार नही हैं, यह बड़े ज्ाश्चर्य की वात है। इस प्रकार समझा-ब्रुेझला कर 


शानी राजा को लिवाकर उसके घर पहुंची। वहां जाकर राजा ने उससे 


कहा--भाई, भोजन करो और बपना घन मुझे दे दो | झाजा की यह बात 
चुनकर बह वोला---महाराज, जब तक माप मुझे चोर नहीं मानेंगे और मेरे 
पास के धन की चोरी का माल मान करके नहीं लेंगे, तब तक न मैं अन्‍्त-जल 
ही ग्रहण करूँगा और न धन ही दूंगा । दाजा फिर ज्ञी उसे चोर मानने को 
तैयार नहीं हुजा । इतने में वारह बजने का समय होने को माया और राजा 

की तवियत एकदम दिसड़ गई। वह छटपदा कर सूच्छित हो गया। दाजा 
को तुरन्त राजमहल में ले जाया ग्रया। चिकित्सक बुलाये गये और सर्व- 


पापों की विशुद्धि का सा्ग---आलोचता भ्१ 


प्रकार के उपचार प्रारम्भ किये गये । मगर राजा की हालत्त उत्तरोत्तर 
बविगड़ती गई ओर नाड़ी ते भी अपना स्थान छोड़ दिया । राजा की यह दशा 
देखकर रानी और राजकुमार रोने लगे और सारे राजमहल में कुहराम 
सच गया । 


इसी समय वेहोशी की हालत में राजा को ऐसा प्रतीत हुआ कि कोई 
मनुप्य आकर कान में कह रहा है कि क्यों व्यर्थ अपने प्राण गंवाता है । वह 
सत्य कहता है कि मैं चोर हूं। अत: तू जाकर और उसे चोर मानकर उससे 
धन ले आ ओर गुप्त खजाने की चावी भी उससे ले आ। तीसरे दिन बह 
स्वयं आकर ग्रुष्त खजाने को भी वतला देगा । कानों में ये शब्द पड़ते ही 
राजा होश में आ गया । सारे लोग यह देखकर बड़े हपित हुये । राजा ने 
उसके यहां जाकर कहा--भाई, मेरे खजाने की चावी मुझे दो और भेरा माल 
भी मुझे दो और अब अन्न-जल ग्रहण करी । उससे सहप॑ चाबी राजा को 
सौंप दिया और अन्व-जल को ग्रहण करके अपने नियम को पूरा किया । 


राजा भी चावी और घन लेकर राजमहल लौट आया | तीसरे दिन वह 
व्यक्ति राजा के पास आया और नमस्कार करके बैठ गया । राजा ने कहा-- 
भाई, चुमने ग्रुप्त खज़ाने की चावी वो मुझे दे दी है, मगर वह रथान तो 
बतलाओ, जहां पर कि गुप्त खजाना है । तब उसने कहा--महाराज, भाष 
प्रतिज्ञा कीजिये कि यदि मेरे ऊपर बड़ी से भी बड़ी आपत्ति आयेगी, तब भी 
मैं खजाने को खाली नही करूँगा । आपके भ्रतिज्ञा करने पर जब मुझे बि- 
ग्रवास हो जायगा, तभी में ग्रुप्त खजाते के स्थान को बतलाऊँगा । हाँ राज्य 
पर और जनता पर आपत्ति आने के समय आप उससे धन लेकर उसका दुःख 
डूर कर सकते हैं । परन्तु अपने या अपने परिवार के लिए कभी भी उससे 
घन नहीं ले सकेंगे ) महाराज-द्वारा उक्त प्रतिज्ञा के करने पर वह उस स्थान 
पर ले गया, जहां पर कि भ्रुप्त खजाना था | राजा ने उसका ताला खोला तो 
देखा कि वहां पर अपार धनराशि पड़ी है। यह देखकर राजा ने कहा---इसे' 
बन्द कर दो । जय वह खजाने को बन्द करके चावी राजा को देने लगा तव 
राजा वोला-- अब सुझ चावी की आवश्यकता नहीं है। अब तो मैं जब 
चाहूँगा, तभी ताला तुड़वा करके घन को ले लूंगा। मैंने इतने दिन तक 
निभाली । अब मैं अपनी आत्मा को विशाड़ता तहीं चाहता हूं । 
भाइयों, यह एक द्रव्य दृष्टान्त है। भाव-हष्टान्च यह है कि हमारी 
आत्मा के निज गुणरूपी गुप्त खजाने की चाबी सम्यक्त्व है! वह परम पिता 
भगवान ने हमे दी हैं । परन्तु हमने उस व्यक्ति के समान निरन्तर चोरियाँ 


भ्र्र्‌ प्रवचन-सुघा 
ही की हैं। कभी तपस्या में चोरी की, कभी ब्रत-पालने में चोरी की और 
कभी आचार में चोरी की । उनके फलस्वरूप मर कर किल्विपी देव हुए । 
किल्विपी भर्थात्‌ पाप-वहुत नीच जाति के देव क्‍यों हुए ? क्योकि हमने अपने 
पायों की आलोचना नहीं की--अपने पापों को गुरु के सम्मुख प्रकाशित नहीं 
क्या । जब तक हम अपने पाप प्रकाशित नहीं करते हें, तव त्तक हम सब 
चोर ही हैं। परन्तु जब आत्मा के भीतर सम्यक्त्व प्रक्रट हो यया, तव हमे 
यह कहने का साहस आया कि भगवन्‌, मैने तपस्या में चोरी की है, ब्रतो मे 
चोरी की है और जाचार में चोरी की है। प्रभों, मैं आपका चोर हूं, आप 
सुझे दण्ड दीजिए । तव भगच्ान्‌ कहते हैं---तुम चोर नही हो ! ठुम अपनी 
आलोचलना स्वयं कर रहे हो तो यह तो तुम्हारी साहुकारी ही है । 
जअव एक राजा अपने को चोर कहने वाले व्यक्ति को चोर मानने के लिए 
तैयार नही है, तव भगवान उसे चोर कैसे मान सकते है ? जो अपने अपराध 
को स्वयं स्वीकार कर रहा है, वह अपराधी, पापी था चोर नही है, क्योकि 
अपने अपराध को स्वीकार करना तो उत्कृष्ट कोटिका तप है कि जो कुछ 
भी उसने अज्ञान, प्रमाद से, या जानबूझ कर पाप किया है, वह सबके 
सम्मुख प्रकट कर देवे । जो व्यक्ति जब तक अपने पाप को छिपा करके रखता 
है, तब तक उसका कल्याण नही हो सकता है 
एक साधु गंगा के किनारे पर रह कर खूब तपस्या करता था। कुछ घीवर 

लोग उसके सामने ही जाल डाल कर नदी में से मछलिया पकड़ा करते थे । 
एक दिन उसमे घीवरों से पूछा--तुम लोग इन मछलियो को ले जाकर के 
क्या करते हो ? उन्होंने बताया कि इन्हें तेल मे तन करके खाते हैं। साधु 
सुनकर विचारने लगा मछली खाने भे स्वादिष्ट होती होगी । तव उसने भी 
मछली पकड़ कर और उसे तल कर खाई । मछली खाने से उसके पेट में बहुत 
दर्दे उठा | बैँद्यो से दवा लेने पर भी आराम नहो मिला | वह बहुत दुखी 
हुआ | एक चतुर पुराने वैद्य ने साधु की नाड़ी देखते हुए घूछा--आप सत्य 
कहिये, क्या खाया है। उसने चार-पांच वार झूठ बोलकर अन्य वस्तुओं के 
नाम लिए। वैद्य बोला--नाडी तो इस वस्तु के खाने को नहीं वताती है । 
उसने कहा--- महाराज, यदि जीवित रहना है, तो सच बताओ कि कया खाया 
है, तब तो में आपका इलाज करके ठीक कर दूगा । अन्यथा वैकुण्छी तैयार है। 
“साधु सीचने लगा कि मेरे इतने भक्त यहाँ पर बैठे है । में इनके सामने सच बात 
कंस कह । मगर जब वैद्य ने मरने का नाम लिया, तो उससे सब वात सच कह 
दी । बैच ने उसका उपचार करके उसे ठीक कर दिया । भाई, वह साधु कप शुद्ध 
और स्वस्थ हुआ, जब उसने अपना पाप चिकित्सक से कह दिया तव । 





पापों की विशुद्धि का मार्य---आलोचचा श्र 


आइयो, जो भी पुरुष ब्रत-नियम लेकर के दुष्कर्म करता है और उनको 
छिपाता है, अथवा अस्य प्रकार से कहता है, वह किल्विपी देव होता है, वह 
अच-पार नहीं होता है। किन्तु जो किये हुए फ्रापों की ठीक रीति से आलोचना 
करता है शुद्ध हृदय से निश्छल होकर गुरु के सम्मुख अपने दुष्कृतों को खोलता 
है और उनसे प्रायश्चित्त लेता है, वह शुद्ध हो जाता है । 
भगवान ने जीवन के अन्त में जो संथारे का--समाधि मरण स्वीकार 
करने का उपदेश दिया है, वह जीवन भर की तपस्या का फल कहा है | यथा-- 
अन्‍्तः क्रियाधिकरण तपः फर्ल सकलदर्शिन स्छुबते 
तस्माद्‌ यावद्‌_ विभव॑ समाधिमरणे प्रयतितव्यम्‌ ॥ 
“सकलदर्शी स॒वेज देव अन्तिम समय स्वेपापों को आलोचना करके सथारे 
को जीवन भरके त्प का फल कहते है । इसलिए जब तक होश-हवाश दुरुस्त 
रहें, तब तक ज्ञानियों को समाधिमरण में प्रयत्त करना चाहिए । उसके लिए 


कहा गया है कि--- 
हि आलोच्य सर्वमेनः कृत-कारितमनुमतं च॒ निर्व्याजस्‌ । 
आरोपसयेन्महाब्रत मारणस्थायि सि.शेषम्‌ ॥ 


संथारा को स्वीकार करते हुए सर्वप्रथम निर्व्याज रूप से छल-कपट-रहित 
होकर कृत-कारित और अनुमोदना से किये हुए अपने सर्वपापों की आलोचना 
करे । पुन, मरण पर्येन्त स्थायीरूप से पांचों पापों का त्याग करके महात्नतों को 
धारण करे । 

जब मनृप्य बेहोश हो जाय, तव संथारा कराने से कोई लाभ नहीं है । 
स्वस्थ दशा में आलोचना करके संधारा स्वीकार करना ही सच्चा संथारा अहण 
कहलाता है । वही पंडितमरण या समाधिमरण कहलाता है । वैसे जब-भो मनुष्य 
संभले गौर जितना कुछ भी भगवान का नाम-स्मरण कर लेवै, वह भी अच्छा ही है । 

मैंने आलोचना के लिए पहिला उदाहरण राजा का और दूसरा साधु का 
दिया है । इनसे आप समझ गये होंगे कि अपने पाप को कहने पर ही मनुष्य 
शुद्ध होता है । जिसने न्रत लिया, उसी से भूल होती है । जिसने ब्रत लिया ही 
नही, वह क्‍या ब्रत भंग करेगा ? साहूकार ही सुकसान उठाता है। विवालिया 
को क्या नुकसान होगा ? भाई, जैसमभाग का यही सार है कि आलोचना- 
पूर्वक संथ्ारा लेकर अपने जीवल को सफल करो । जो समाधिपूर्वक मरण 
करता है, बह लिवम से परभद में सद्गति को प्राप्त करता है | 
वि०सें० २०२७ असोजसुदि ६ 

जोधपुर ७ 


द्ृ ह गआत्म-विजेता का मार्ग 





हा बिजय के चार रूप : 

आज विजयादशमी का दिन है। विजय का अर्थ है जीतना । जीत दी 
प्रकार की होती है--एक जीत और जीत के साथ हार होती है । एक हार के 
साथ जीत | एक जीत के साथ जीत ॥। और एक हार के साथ हार । ये चार 
बातें हुई! । जीत के साथ हार क्या है ? जीवन में वाजी जीते पांच सौ, हजार, 
लाख, दस लाख की । परन्तु आपको पता है कि हजार की जीत के साथ दो 
हजार भौर लाख की जीत के साथ दो लाख उसको देने पड़ेंगे । आपने सट्ट 
में कमा लिए, परन्तु दूसरी पुत्रम को देने पड़े तो यह हार के साथ जीत है। 
एक चोर ने चोरी की जौर धन का झोला भर लाया । परन्तु पकड़ा गया । 
मार पड़ी और जेल जाने की नोबत आ गई तो यह जीत के साथ हार है । 
युद्ध में जिन्होंने विजय आप्त की, हजारों-लाखों को खपाया । पीछे उसे उससे 
भी बलवान मिल गया तो यह जीत के साथ हार है। हार के साथ जीत-- 
कभी ऐसा ही अवसर आ जाता है, जब बुद्धिमाद्‌ पुरुष को भी कुछ समय के 
लिए धैये धारण करके चुप बैठना पड़ता है कि अभी वोलने का समय नहीं है । 
भाई, बुद्धिमान पुल्पष. समय की अतीक्षा करते हैँ । कहा भी हे “विद्वान समय॑ 
प्रसीक्षते' । अर्थात्‌ जो विद्यन पुरुष होता है, वह्‌ योग्य अवसर की प्रतीक्षा 
करता है और जब उचित अवसर देखता है, तभी बोलता है | ऐसे धैयें धारण 
करनेवाले के लिए दुनिया कहती है, कि यह हार गया, किसी कार्य के योग्य 

भ्र्ड 


आत्म-विजेता का मार्गे श्श 


नहीं है । परन्तु वुद्धिमाद्‌ मनुष्य कोई उत्तर नहीं देता है। परन्तु उचित अवसर 
आते ही वह ऐसा पराक्रम दिखाता है कि कोई फिर उसे जीत नहीं सकता । 
अब जीत के साथ जीत--जो महान पुरुष आध्यात्मिक है--जिन्‍्होंने अपनी 
आत्पा का साक्षात्कार कर लिया है, वे उत्तरोत्तर विजय पर विजय प्राप्त 
करते जाते हैं। भव हार के साथ हार कहते हैं--संसार के सभी प्राणी दिच 
पर दिन हारते ही जाते हैं | उनके जीवन में कभी विजय का नाम ही नहीं है, 
क्योंकि वे मिथ्यात्व, असंधम, कपायादि के हारा उत्तरोत्तर पाप कर्मो का बन्ध 
करते ही रहते हैं। इस प्रकार जैसे विजय के साथ हार का और हार के साथ 
बिजय का सम्बन्ध है उसी प्रकार विजय के साथ विहज्य का और हार के साथ 
हार का भी सम्बन्ध चलता रहता है । 


आज विजयादशमी है । तिथियां पांच प्रकार की होती हैं--नन्दा, भद्गा, 
जया, रिक्‍ता और पूर्णा । एक पक्ष में पन्द्रह तिथियां होती हैं । उनमें से एकम, 
पष्ठी, एकादशी ये तीन नन्‍्दा तिथि हैं । द्वितीया, सप्तभी, हादशी ये तीन 
भद्दा तिथि हैं। तृतीया, अप्टमी, त्रयोदशी ये तीन जया तिथि हैं । चतुर्थी, 
नवमी, घतुर्देशी ये तीन रिक्ता तिथि हैं | और पंचमी, दशमी, पूर्णमासी ये 
तीन पूर्णा तिथि हैं । ज्योतिपशास्त्र के अनुसार रिकता तिथियों में किया हुआ 
कार्य सफल नहीं होता | शेप तिथियों में किया गया कार्य उनके नाम के 
अनुसार आनन्द-कारक, कल्याण-कारक, विजय-प्रदाता और पशूरा मन चिंतित 
करनेवाला होता है । 
विजयादशमी के विषय में वैदिक सम्प्रदाय के अनुसार ऐसा उल्लेख मिलता 
है कि सहिपासुर सामका एक बड़ा अत्याचारी राजा था | उसके अत्याचार से 
सारे देश में हाहाकार मच गया था और प्रजा त्राहि-त्राहि करने लगी | तब 
आज के द्विन चामुण्डा देवी ने उसका मर्देच किया था | इसलिए आज का दिन 
विजयादशमी के नाम से प्रसिद्ध हो गया । झर्वाचीन पुराणों के अनुसार आज 
के दिन श्री राम ने रावण पर विजय प्राप्त करके सीता को प्राप्त किया था, 
इसलिए भी यह तिथि विजयादशअमी कहलाने लगी । 
सच्ची निजय 
परन्तु जैन सिद्धान्‍्त कहता है कि जो पांच इन्द्रिय, चार कपाय और मन 
इन दर्श के ऊपर विजय प्राप्त करता है, उस व्यक्ति की दशमी तिथि ही 
विजयादशर्सी है। जिन्होंने जपने एक मन को जीत्त लिया, उन्होंने चारों 
कपायों को जीत लिया । और जिन्होने इन पाचीं को जीत लिया उन्होंने पांचो 
इन्द्रियों को जीत लिया । केशी कुमार में जब गौतम स्वामी से पूछा--कि तुम 


भद प्रवचन-सुधा 


सहस्नों शत्रुओं के दीच में रह करके भी उन्हें कैसे जीतते हो ? तव गौतम 
स्वामी ने उत्तर दिया-- 

एगे जिए जिया पंच पंच जिए जिया दस ३ 

दसहा उ जिणित्ता ण सब्बसत्तू जिणामहं ४ 

अर्थातु--एक मनरूपी शत्रु के जीत लेने पर मतत और चार कंपाय ये 

पाँच जीत लिये जाते हैं । और इन पांचों के जीत लेने पर इनके साथ पांच 
इन्द्रियाँ भी जीत ली जाती हैं । इन दर्शों को जीत लेने पर मैं से शन्रुओ को 
जीत लेता हूं । 


एक मह॒प्पुरुष की स्मृति 
आज मैं आपके सामने एक ऐसे महापुरुष का चरित वर्णन कर रहा हूं 
जिन्होंने कि दश पर विजय प्राप्त की और जैनधर्म का झंडा चारों और 
फहराया । उन भहापुर्प का जन्म वि० सं० १७१२ के आसोज सुदी दशमी 
को इसी सारवाड़ के नागौर तगर में हुआ । उनके पूर्वेज मुणोत थे और 
जोघपुर के रहनेवाले थे । परन्तु नागौर चले गये थे । 
मुणोत्त महाराज आसथान जी जैसलमेर शादी करने गये और भटठियानी 
जी के साथ छ्वादी की । भाग्य से मंत्री संपतसेण की लड़की का भी इनके साथ 
अनुराग हो गया और उससे प्रण कर लिया कि मैं तो इनके साथ ही शादी 
करूंगी । मारवाड़ के महाराज आसथान जी इसे करने को तैयार नहीं हो रहे 
थे, लव जेसलमेर महाराज ने कह्ा---इस सम्बन्ध के स्वीकार करने में क्या है ? 
आप क्षत्रिय हो और यह जैन-क्षत्रिय हैं। उस समय ब्राह्मणों का बोलबाला 
था। उन्होंने कहा---महाराज, इनकी जो सन्‍्तान होगी, वह राज्य की 
उत्तराधिकारी नहीं हो सकेगी, क्योंकि आप तो जाति के क्षत्रिय हैं और ये तो 
जैन हैं । उनके लड़के मोहनजी हुए उच्होंने राज्य की दीवानगिरी की और 
उनके वंशज मुणोत कहलाये । यह वि० सं० १३८३ की वात है जब इन्होंने 
जैनधर्म को स्वीकार किया | सब जातियां बनने के वाद मुणोत जाति बनी है। 
उस समय अनेक क्षत्रिय जैनधर्म में आ गये । कितने ही सोग--जो इस तथ्य 
से अजानकार हैं--वे कहते हैं कि हम तो राजपयूतों में से निकले हैं। 
जरे भाई, हूसरी जाति से निकले हुए तो दरोगा कहलाते हैं | जैसे नाश्यिल 
में से मोला सिकलता है ॥ यद्यपि थे लोग क्षत्रियों मे से ही आये है और 
आहार-विहार और खान-पान की प्रवृत्ति और थी । परन्तु जैन धर्म स्वीकार 
करने के पश्चात्‌ उतके आचार-विचार में भारी परिवर्तन आगया । आचार्यों ने 
जैन धर्म का महत्व बताकर उनको ऐसी मोड़ दी कि आज वे कट्टर जैनधर्मी 
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हैं। यह वडी वीर जात्ति है । उसमें जन्म लेचेवाले अनेक महापुरुषों ने 
मारवाड़ की वड़ी सेवाएं की हैं । उनके वंशज सुदरसी, नेनसी मेड़ता चले 
गये । और एक भाई का परिवार नाग्रौर चला गया। इनमें सेनसी के पुत्र थे 
मुलोजी, उसके पुत्र माणकसीजी उनकी स्त्री का नाम रूपाजी था। उनकी 
कुक्षि से आसोज सुदी दशमी को एक पुत्र का जन्म हुआ । वह बड़ा होनहार, 
अद्भुत पराक्तमी और झूपयान था। उसके नेत् बड़े विशाल थे | अतः उसके 
पूर्वजों ने उसका नाम भूधर रखा । भूधघर कहते हैं पहाड़ को । दुनिया कहती है 
कि यदि ये पहाड़ इस भूमि को नहीं रोके होते, तो यहां उथल-पुथल हो 
जाती ! पर्वतों के कारण ही यह स्थिर हैं। जो भूमि को धारण करे, उसे * 
भूधर कहते हैं । उस पुत्र के माता-पिता में भी अनुभव किया कि यह पुत्र 
भविष्य में धर्म के भारी बोझ को उठानेवाला होगा, अतः उसका नाम सूधर 
रखा | भूधर क्रमशः बढ़ने लगे और उनकी पढ़ाई होने लगी , आपके वचपन' 
में ही सानकसीजी का और माता जी का स्वर्गवास हो गया । ये बड़े तेजस्वी 
और उदात्त वीर थे | उस समय जोधपुर के महाराजा अपने सरदारों का 
बड़ा ध्यान रखते थे । उन्होंने भ्रूघर को भी होनहार और होशियार देखकर 
अपने पास में रखा और उतकी निशानेवाजी को और तेजस्विता को देखकर 
उन्हें फौज का अफसर बना दिया थे ज्यो-ज्यों बड़े हुए, त्यों-त्यों इनका 
साहस और पराक्रम भी बढ़ता गया । इन्होंने अनेक युद्धों में विजय प्राप्त की । 
परन्तु इधर सोजत का जो इलाका अरावली पहाड़ के पास आया हुआ है, 
बहां पर वहुत डाकू रहते थे। उनकी डाकेज॑नी से सारा इलाका उन दिनों 
संकट में पड़ गया था | तव महाराज ने भूधघर जी को हुक्म दिया की आप 
पांच सौ घुड़सवारों के साथ वहां रहें । जव श्रूधर जी वहां पहुंचे, तो कुछ 
दिनों में ही चोरों और डाकुओं का चामोनिशान भी न रहा । 
धि बहादुर भूघर : 
अब कोई कहे कि वे तो महाजन थे, फिर उनसे यह काम कैसे हुआ ? 
परन्तु भाई, जैन सिद्धान्त यह वतलाता हैं कि जब तक कोई दूसरा व्यक्ति 
अपने को नहीं सत्ताता है और देश, जाति और घर्म में खलल नहीं पहुंचाता 
है, तथ तक उसे सताने की आवश्यकता नहीं है। परन्तु जब आक्रमणकारी 
सताने के लिए उद्यत हो जायें और सताने लगे, तब दया का ढोंग्र करके बैठे 
'रहना, यह दया नही कायरता है--ब्रुजदिली है । उस वीर-वहादुर भुधर ने सारे 
इलाके को डाकुओं के भय से रहित कर दिया और शान्ति का वातावरण 
फैला दिया । उनका सम्बन्ध रातडिया मेहता के यहां हो गया, तब वे नागौर 
छोड़कर सोजत्त “में रहने लगे । 
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कुछ समय के वाद एक दिन ऐसा मौका आया कि चौरासी ऊद्रों की 
ध्ाड़ कंटालिए के ऊपर जाई | चीरमणि ब्रासिया वड़ा खूंख्घार था। लोगों 
से ज्ञात हुआ कि आज कंटालिया जुटनेवाला हैं, तों ठाकुर की ओर से 
सन्देश मिलते ही भूधरजी वहां पहुंचे । उनके साथ घमासान युद्ध किया और 
कितने ही डाकुओं को इन्होंने मार दिया। जब धाड़ देनेवाले भागने लगे 
तो भूधर जी ने उनके पीछे अपने घुड़सवारों को लगा दिया । जब इस प्रकार 
भगाते-मारते जा रहे थे, तब एक ऊंट के तलवार लगी और उसका आधा 
सिर कट गया । उसका धड़ और सिर लड़खडाते देख उनके हृदय से इस 
मार-काट से चूणा वैदा हो गई। वे विचारने लगे भरे, मैं प्रतिदिन कितचे 
प्राणियों को मारकर उनका खून बहाता हूं ? मैंने आज तक कितने मनुष्यों 
और पशुओं को भारा है ? क्‍या मुझे इसी श्रकार से अपना हिंसक जीवन 
विताना है ? फिर इन वेचारें दीन पशुओं ने हमारा क्या बिगाड़ किया है ? 
इस प्रकार के युद्धों में तो ये भी मारे जाते हैं! बस, यह दृश्य ही उनके 
बैराग्य का निर्मित्तकारण वन गया । 


इस घटना के पश्चात्‌ भूघर जी सोजत पहुंचे और वहां से फिर जोधपुर 
शजये । वहां पर उन्होने महाराज से निवेदन किया--महाराज, सेवक से आज 
तक जितनी सेवा वन सकी, उतनी हृदय से सह की । अब मैं आगे सेवा 
करने में असमर्थ हूं । महाराज ने चहुत आग्रह किया। मगर थे भागे सेवा 
करने के लिए तैयार नहीं हुए। और महाराज से बाज्ञा लेकर नौकरी से 
अलग हो गये । इतना वचन अवश्य देते आये कि यदि कभी मेरी आवश्यकता 
अ्रतीत हो तो मैं आपकी सेवा में अवश्य उपस्थित हो जाऊंगा । 


घर आकर बहुत समय तक यह विचार करते रहे कि आगे अपने जीवन 
को कैसे सुधारना चाहिए ? इसी विचार से आप एक अच्छे मार्ग-दर्शक की 
खोज में तिकले कि कोई सन्त-महात्मा भागे-दर्शक मिल जाय, तो उसकी 
सेवा में रहकर आत्म-कल्याण करू ! उस समय यहां पर एक पोतियाबंध 
(एक पात्री) धर्म चल पड़ा था | उसके अनुयायी केश-लुचन करते और साधु 
की सब किया भी करते थे । परन्तु कहते यह थे पंचमकाल में साधु हो ही 
नहीं सकता है । उनका यह कथन आमम-बविरुद्ध था । उस सम्प्रदाय के छुक 
झ्षिष्य कल्याण जी थे | वे घूमते हुए सांचोर पहुंचे । अनेक लोग उचका 
व्याख्यान घुनने के लिए पहुंचे। भाई, जब कोई नई वात्त लोगों के सामने 
आती है, तव लोग विना आमंत्रण के ही वहा पहुंच जाते हैं। भले ही कोई 
किसी भी धर्म या सम्प्रदाय वर अनुवायी क्‍यों न हो ? लोग पहुँचे और उनके 
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बचन सुने । चूंकि उतकी वात नई थी, अपूर्व थी--अतः लोगों को उसे सुनने 
में चढ़ा आनन्द आया। भ्रूघरजी भी उनसे प्रभावित हुए और उन्होंने सांसारिक 
घन-दौलत ओर स्त्री-पुत्रादि को छोड़कर पोतियावंध एकपात्नी धर्म में दीक्षित 
हो गये । इनसे पहिले पोरवाल जाति के घन्ना जी भी इस घ॒र्म में दीक्षित हो 
चुके थे । भूघर जी घूमते हुए मालवे में उनसे मिले | वहीं पर धर्मदास जी 
महाराज से भी आपका मिलना हुआ । और उनके साथ चर्चा हुई। धर्मदासजी 
महाराज इसमें नया परिवर्तत लाये और वि० सं० १७२१ की कार्तिकवदी 
पंचमी के दिन.इक्कीस लोगों के सस्य कापने अपना नया धर्म प्रिवर्तत किया। 
इस प्रकार घर्मंदासजी महाराज के शिप्य वने धन्नाजी और उनके शिष्य बने 
भूधरजी । वे धर्मदासजी महाराज शिष्य के स्थान पर संथारा करके स्वर्गे 
पार गये । तत्पश्चात्‌ यह धब्नाजी की सम्प्रदाय कहलाने लगी। इन्होंने 
आ्रामासुआम विचरते हुए धर्म का खूब प्रचार किया | उस समय बे अपने बिहार 
से मालवे की भ्रूमि को पवित्र कर रहे थे । 


उस समय इधर जोधपुर महाराज के पास दीवान भंडारी खींवसी, रघुनाथ 
सिंह जी और दीपसी थे। भंडारी खीवसी जी जोधपुर के दीवाम होते हुए 
भी दिल्‍ली चले गये । बादशाह का उन पर पूर्ण विश्वास था। खींबसी जो 
कूछ भी कहते थे, बादशाह उसे पूर्ण सत्य मानता था । 


बादशाह के कई हुरमाएं थीं ॥ उनमें एक बड़ी मर्जी की थी, वादशाह 
उस पर बहुत खुश थे । दूसरी कम मर्जी की थी, उसका उन्होंने मिरादर कर 
दिया । बड़ी मर्जीवाली हुरमा के ऊपर कम भर्जीवाली हुरमा की हष्टि जमी 
हुई थी कि किसी प्रकार इसको नीचे गिराया जाय ।॥ वदकिस्मती से उसकी 
शहजादी के गर्भ रह गया ॥ इसका पता कम मर्जीवाली वेगम को चल गया । 
बह भनमें वहुत खुश हुई कि अब मैं उसे नीचे गिरा सकूंगी । अवसर पाकर 
एक दिन वह बादशाह की सेवा में हाजिर हुई और बोली -हुजूर, मैं कैसी 
भी हूं, परन्तु आपको अपने खानदान का ख्याल तो रखना चाहिए। जिस 
हुरमा के ऊपर आपकी बेहद मिहरवानी है उसकी शहणजादी के कारनामें 
कया हैं, इसका भी तो आप कुछ खझुयाल करें ॥ यह सुनते ही बादशाह शहजादी 
के महल में गया और सख्त नाराज होते हुए उससे कहा -अरी नीच, दूते 
यह दुराचार कहां किया ? शहजादी बोलो--खुदावन्द, मैंने कोई दुराचार 
नहीं किया है । वादशाह और भी खफा होकर बोला--अरी, प्राप करके भी 
सिरजोरी करती है और झूठ बोलती है ? यह कहकर उससे दो चार हंटर 
उसे लगाये । परन्तु बह बराबर यही कहती रही कि मैंने कोई पाप नहीं किया 
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है। तब्र बादशाह दरवार मे जाकर तस्त पर जा विराजे थौर सभी ओलिया, 
फकीर, मौलची और पडिनों वो युलवाया । उनके आने पर बादशाह से उस 
सबसे पूछा कि वया विना हराम दिये भी किसी को पर्ने रह सत्ता हे ? पह 
बात सुनकर सब लोग आश्चये-चक्रित होकर बोजे--हुबूर, कही पजिना हृराम 
के भी गर्भ रह सकता है ? यह सत्र जानते है फि बिना टराम मे गर्भ सही 
रहता । तव बादशाह ने हुपम दिया थि! झहज्यदी का सिर पराट्वार उसे पदक 
में डाल दिया जाय | जैसे ही वादशाह ने यह हम दिया, उसे ही सीवमीजी 
का आना हो गया। वे बोले--जहापनाह, आपने यह बया हकक्‍म दिया है? 
बादणाह ने कहा--इस दुराचारिणी शहजादी ने मेरे खानदान यो बदताम 
कर दिया है। अब खीबसीजी वोले--जहापनाहु, ज्ञाप थोड़ी सी खामीशी 
रखिये । शहजादी से भूल हो सकती है । परन्तु उसे छिपाने वी नी कोशिण 
करनी चाहिए । वादशाह बोले--ऐसा नहीं हो सतता । तब सखीवमीजी से 
कहा-हुजूर, मेरी प्रार्पना हैं दिः एक वार मुझे उसे देखने बा मौका दिया 
जाय | पहिले तो वादशाह ने केह्ा --ठस नापाक्र का क्या मुह देखते हो ? 
परन्तु अधिक माग्रह करने पर मिलने के लिए इजाजत दे दी। वे शहजादी 
के महल भें गये और उन्होंने उसके सब अगो के ऊपर नजर डाली तो देखा 
कि किसी भी अग में कोई विकार नही हैँ। अगो वी जाच से उन्हें विश्वास 
हो गया, कि इसके गर्भ किसी के साथ हराम करने से नहीं रहा है किन्तु 
किसी दूसरे ढय से रहा हैं। उन्होंने इसके वावत शहजादी से भी प्रुछत्ाछ की । 
मगर उसने कसम खाकर कहा कि मैंने कोई दुराचार नहीं किया है। तब 
भडारीजी ने आकर बादशाह से कहा---हुजूर, उसने कोई अनाचार वही किया 
है । वादशाह ने कहा--यह तुम कैसे कहते हो ? भारी जी ने कहा--मैंने 
उसके से अगा की परीक्षा बरके देख लिया है कि यह हराम का गर्भ नहीं 
है, किन्तु किसी अन्य कारण से रहा हुआ गर्भ है। जब वादशाह्‌ ने इसका 
प्रमाण भागा तो उन्होने कहा--हुजूर, मैं इसका शास्नीय प्रमाण सेवा में 
पेश करूया । 


इसी बीच मालवा को ओर जाने का कोई जरूरी काम आग्रया तो 
खीवसीजी दो हजार सवार लेकर उधर जा रहे थे । रास्ते म परादस्ल मास का 
ग्राव आया | वहा प्रुज्य धनन्‍्दाजी महाराज विराजे हुए थे ओर भूधघरजी भी 
उनकी सेवा में थे । खीचसीजी ने वहा डेरा उलवा दिया और उसी फीजी बेप 
म कुछ जवानो के साथ उनके दर्जेन-वन्दव के लिए गये । भूधरजी महार।ज की 
हसिटि उन पर पडी। उन्होने कहा--जअरे, भडारी जी, आप यहा बसे ? 
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उन्होंने कहा महाराज, आप मुझे क॑से पहिचानते हैं ? उन्होंने कहा--भंडारी 
जी आप मुझें पहिचानते हैं और मैं आपको पहिचानता हूं । परन्तु वेष का 
परिवतेन होने से आपने मुझ नहीं पहिचाना । त्व खींवसीजी बोले--महाराज, . 
आपका परिचय ? तब भूघरजी महाराज बोले--जब साधु हो गया; तव क्या 
पर्चिम देना ? मेरा भी जन्म मारवाड़ का है । तब खींवसीजी वोले--महाराज, 
परिचय तो पीछे लूंगा। परन्तु पहिले मुझे बह बतलाइयगे कि क्या पुरुप के 
कोश के वित्त शी स्त्री के गर्भ रह सकता है ? उन्होंने कह--हां 'मंडपरीजी, 
पाँच वगरणों से सर्भ रहता है | यह सुनते ही उत्तकी आंखों में रोशनी आगई॥ 
उन्होंने पुछा-- वे पाच कारण कौन से हैं ? तब धन्नाजी महाराज ते कहां --- 
पहिला यह कि जिस तालाव, नदी, हौज आदि के स्थान पर पुरुष स्तान 
करते हों, उस स्थान पर स्त्री के स्वान करने से स्त्री के गर्भ रह जाता है । 
बयोंकि उस स्थाच के जल में यदि पुरुष के वी॑-क्रण भिले हुए हों और यदि 
रुकी वहां पर नग्न होकरके स्नान करे तो थे वीर्य-कण योनिमें प्रवेश कर 
जाते हैं और उससे उसे गर्भ रह सकत्ता है । 
दूसरा यह कि स्त्री को खुली छत पर नहीं सोना चाहिए | क्‍योंकि वायु 
से उड़कर आये हुये वीर्यनक्रण बदि अन्दर प्रवेश कर जावे तो ग्रम॑ रह 
सकता है । 
तोौसरा यह कि किसी स्थान पर पुरुष का वीयें पड़ा हो और उसी स्थान 
पर ऋतुमती स्थी बैठ जाय, तो भी गर्म रह सकता है। हि 
चौथा यहू कि दैवयोग से भी गर्म रह सकता है। और पांचवां कारण 
तो सभी जानते हैं कि पुरुष के सांथ संयोग होने पर गर्भ रहता है। 
में सब बातें बिलकुल नवीन थीं। इससे पहिले कभी उन्होने ऐसी बातें 
नहीं सुनी थी । अतः खीवसीजी बोले --महाराज, इन वातों का कोई शास्त्रीय 
आधार भी हैं, या केवल सुनी-सुनाई कह रहे है। तब भुघरजी ने कहा-- 
स्थानाज् सुत्रजी के पांचवें ठाणे में यह वर्णन आया है । और वेद-स्मृत्ति के 
पांचवें श्लोक में भी यह वर्णन है । तव आनन्द से विभोर होकर खीवसीजी 
बोले--महाराज, यह वात तो कापने बड़े मार्के की बताई । मेरी जो शंका 
थी, वह आपने टूर कर दी । परन्तु प्रमाण पक्‍का होना चाहिए । भ्रुध्वरजी 
महाराज बोले -- प्रमाण पक्का ही है, इसमें आप किसी प्रकार को शंका नहीं 
करें । उन्होंने आगे वताया कि आ्रारम्भ के तीन कारणों से यदि गर्भ रहता है, 
तो उसके शरीर में हड़िडयां नहीं होती हैं। अन्तिम दो कारणों से गर्भ रहने 
पर हडिडियाँ होती हैं। यह सुन कर खीवसी जी बोले--यह वात आपसे 
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मौर भी अधिक मार्क की बताई है । इससे मैं अब शहजादी के गे वा यथार्थ 
निर्णेय कर सकू गा । फिर कहा--महादाज, आप भक्तों के साथ प्रतिदिव 
माधापच्ची करते है फिर भी इने-गिने चेले बनते हैं। किन्तु यदि आपकी 
उक्त वात सत्य सिद्ध हो गई, तो मैं जापके हजारों चेल्े बनवा दू गा ॥ 
इसके पश्चात्‌ खीवसींजी सरकारी काम करके सीधे दिल्‍ली पहुचे गौर 
काम का सारा व्यौरा सुना दिया। तत्पश्चानू कहा--जहापताह--मैंने कहा 
थआ कि पाच कारणों से गर्म रहता हैं । यह सुनकर वादशाह वोला--तुम चाहे 
कुछ भी कहो, मगर मुझे तुम्हारी यह वात नही जचती है | फिर त्र्‌ जोधपुर 
का मुसद्दी है । कही से घड करके यह वात कह रहा है | तव खीवनीजी 
बोले--जहापनाह, बिना भोग के जो गर्म रहता है, उसमे हडिडया नहीं होती 
हैं, केवल रुई के थैले के समान मास का पिण्ड होता है । तब बादशाह बोला 
यदि बह बात है, सो मैं शहजादी को नहीं मारुया। इसके पश्चात्‌ 
बादशाह व शहजादी के महल के चारो ओर सगीन पहरा लगचा दिया | यथा 
समय प्रसूति होने पर जब उसे बादशाह के हाथ पर रखा गया तो वह उन्हें 
बह रुई के थैले के समान हलका श्रतीत हुआ । वादशाह यह देखते ही वोल 
जठे भजब ! यदि भडारी खीवसी नही होता, तो मैं खुदा के घर में गुनहगार 
हो जाता । और वेचारी शहजादी वेकसूर ही मारी जाती। तव सीवसीजी 
को घुलाकर कहा - तू तो बडी अजीब वात लाया हे । बरे, बता, यह कहा 
से लाया ? तब उन्होने केहा - हुजूर, मैं अपने गुरु के पास से लाया हु। 
वादशाह बोला- तेरे गुरु ऐसे आलिम-फाजिल है जो ऐसी भी बाते बता देते 
हैं। ऐसे ग्रुरुके तो हम भी दर्शन करवा चाहते हैं। तब खीवसीजी ने 
कहा--जहापनाह, आप बादशाह हैं और वे बादशाहो के भी वादशाह हें । थे 
किसी के बुलाये नही आते है । और यदि उनके जच जावे तो स्वय आ भी 
जाते हैं । तब वादणाह बोले---एक वार तू उनके पास जाकर के कह तो 
सही । अन्यथा हम चलेंगे । तव भडारीजी उनके पास गये । उन्हें वन्‍्दन 
नमस्कार करके बैठ गये और कि मैं आपका श्रावक हू, अत मुझे श्रावकन्नर्म 
सुनाओो । तब गुढ महाराज ने गुरू मत्र सुलाकर श्रावक-धर्म का उपदेश विया। 
तत्पश्चात्‌ जडारीजी ने प्रार्यता की कि महाराज, आप दिल्ली पघारों। 
बादशाह आपका इल्तजार कर रहा है । तव उन्होने कहा-जब जैसा जवसर 
होगा, बैसा हो जायमा। परन्तु फरसने का भाव है । तव भडारीजी वहा पर 
ठहर गये और विहार से उनके साथ हो लिय | तव गुरु महाराज ने कहा -- 
“नो कप्पई! अर्थाव्‌ भृहस्थ के साथ विहार नहीं कल्पता है । तब 


मसडारीजी ने सोचा कि गुरु महाराज क साथ मे नही रहना । किन्तु तीन 
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कोस आगे था पीछे, रहना ठोक होगा । क्योंकि ठौर-ठौर पर घर के हू पी भी 
पाये जाते हैं । उन्हें कोई कष्ट न हो, इसलिए इनके आगे या पीछे चलना 
ठीक रहेगा । है 
रास्ते में जाते हुए सन्‍्तों को अनेक कष्ट भी सहन करने पड़े । जाते हुए 
जब भरतपुर पहुंचे तो वहां पर गुरु महाराज ने पालीवाल जैनी नारायण- 
दासजी को दीक्षा दी ! आगे चलते हुए जब तीन मुकाम ही दिल्‍ली पहुंचने के 
रहे छत मंडारीजी चले गये और जाकर वादशाह से निवेदन किया कि भेरें 
गुद्द आ रहे है | तब वादशाह ने कहा--उतके स्वागत के लिए. खूब जोरदार 
तैयारी करो और धूम-घाम से उन्हें लेकर आओ । बड़े लोगों के भनर में कोई 
बात जंचनी चाहिए । ये मोटापच। नही रखते हैं । वादशाह के हुक्म से सब 
प्रकार की तैयारी की गई और लवाजमे के साथ खीवसीजी गुरु महाराज को 
लेने के लिए सामने यये । जब कोस भर ग्रुरु महाराज दूर थे, तव मसंडारीजी 
सवारी से उतर कर पैदल ही उनके पास पहुंचे और उन्हें त्रमस्कार किया । 
सामने आये हुए लवाजमे को देखकर गुरु महाराज वोले--मंडारीजी, यह 
क्या फिलूर है ? हमें ऐसे आडम्बर की आवश्यकता नही है । हम तेरे साथ 
नहीं आर्वेगे। तब उन्होने जाकर बादशाह को इत्तिला कर दी। तब 
बादशाह भी पेशवाई को गये । गुरु महाराज ने वहीं चौमासा कर दिया--- 
जहां पर कि धारहदरी वाला मकान है । चोमासे भर खूब धर्म को दिपाथा । 
एक दिन अवसर पाकर भंडारीजो ने कहा--गुरु महाराज, आपने बाहिर 
अकाश किया । परन्तु जन्मभूमि मारवाड़ में अंधेरा क्‍यों ? तव उन्होंने कहा-- 
वहाँ पर जती लोग बहुत तकलीफ देते हैं ॥ फिर वहां जाकर क्यों ब्यर्थ क्लेश 
में पड़ा जाय । जब मंडारीजी के आग्रह पर चौमासे के बाद उन्होने दिल्‍ली से 
मारवाहु की ओर विद्दार किया तो वादशाह का फरमान वाईस रजवाड़ों में 
चला गया कि आपके उधर पूज्य महाराज विहार करते हुए आ रहे हैं, अतः 
उनकी सर्च प्रकार से संभाल रखी जावे । यदि किसी प्रकार की कोई शिकायत 
आई तो राज्य जब्त कर लिया जावेगा । वादशाहू की ओर 
से शाही फरमान के तिकल जाते पर भी गुरु महाराज ने कोई फैलाव नहीं 
कराया । उन्हें मारवाड़ जाते हुए अनेक प्रकार के कष्ट उठाने पड़े | परन्तु 
वे सबको सहन करते हुए संबध्‌ १७८१ मे मेड़ते पधारे | धन्नाजी को कई 
कप्ट उठाने पड़े । वे एक चादर मोढ़ते थे औौर निरन्तर एकान्तर करते थे | जब 
शारीरिक शिथिलक्षा अधिक जा थई तो वहां विराजना पड़ा! वहां एक 
बालीवाला उपासर कहलाता है, वहां पर १७८४ की साल आपका स्वर्ग 
वास हो गया | उनके दिवंग्रत होने के पश्चात्‌ भरूधरजी भहाराज आागे बढ़े 
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खौर अनेक गांवों को फरसते हुये कालू पधारे । वहां पर सैकड़ों घर दिगम्ब- 
स्थों के और ओसवालों के थे | वहां पर पाटनियों की एक हताई थी, वे 
वहां पर बातापना'लेते थे । कान के चारों ओर नदी और तीन चौक हैं ! एक- 
वार आप लीलडिये चौक की ओर पधारें और नदी में आतापना ले रहे थे । उनके 
त्याग और तपश्चरण का वर्णन नहीं किया जा सकता है । जब वे आतापना 
ले रहे थे तब रामा नाम का जाट अपने वेरे पर जा रहा था। उसके हाथ 
में रस्सी थी और देवला कंधे पर था । उसने इन्हें नदी में लौठते हुये देखा 
तो सोचा कि ये नदी में तपस्या कर रहे हैं और महाजनों के पास घ्रम् है तो 
ये उनका ही भला करते हैं | ये तपस्या करते हैं. तो हमारे किस काम के हैं ? 
ऐसा विचार कर उन्हें रस्सी से पीटा और देवले से ठांग पकड़ कर 
घसीट कर-कांटों में डाल दिया | परन्तु बे तो समता के सागर और दय्ग के 
पुज थे | तभी तो कह है-- 

राख सके तो राख, क्षमा- चुखकारी। 

थे पाप तापकर दस्ध देख शिवपुर सुखकारी ॥ 


जो ऐसे फौजी अफसर थे ओर जान को जोख्म में ठाल सकते थे तो थे 
दी ऐसे दुःख को सहन करते थे। ढीली घोती के बनिये नहीं सहन कर 
सकते हैं । 

उधर से जाते हुए एक पुरोहितजी की हृष्टि उन पर पड़ी, तो उसने 
गांव में जाकर महाजनों से कहा--अरे महाजनों, तुम लोग यहां दुकानों पर 
आराम से वेे हो और रामा जाट तुम्हारे गुरु को मार रहा है। सुनते हो 
सब महाजन वहां पहुँचे, तत तक रामा जाठ वहां से चला गया था। गुरू 
भहाराज के शरीर से खून वह रहा था भौर वे कांटों पड़ें थे। लोगों ने पास 
जाकर केंहा--भन्नदात्ता, यह क्या हुआ ? गुरु महाराज ने कुछ उत्तर नहीं 
दिया | तव हवलदार आया | उसने रामा जाट को बुलाया और उसे जूतों से 
पीटा । लोग ग्रुरु महाराज को उठाकर के हताई में ले गये और उनकी मलहम 
पट्टी की । लोग बोले कि उसने गुरु महाराज को बड़ा कष्ठ पहुंचाया, तो 
वह भी सुख में नहीं है, उसके जूते पड़ रहे हैं ॥ तब पूज्यजी ने कहा--मेरे 
अन्न-जल का त्याग है। तव जाकर लोगों ने हवालदार से उसे छुडवाया । 
बह रामा जाट जाकर के पूज्यजी के पैरो में पड़ा मौर कहने लगा -मैंने 
आपको बहुत कप्ठ दिया । मुझे जाप माफ करें। तब पूज्यजी ने कहा-तू 
दाह पीने ओर मास को खाने का त्याग कर दे, तो सेरे सब प्रकार से आनन्द 
हो आयगा | इस प्रकार उसे नियम दिलाकर पीछे उन्होंने अन्न-जल अहण किया । 
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वि० गे० १७८७ में आपने आगे विहार किया और रघुनाथजी को अपना 
शिष्य बसाया | जेंटवदी दोज की दीक्षा रघनाथजी की थीं गौर १७घ७ में 
हो जेतसीजी की दीक्षा घी। सं० १७८३ ऐे मगसिर बदी दोज को जयमसजी 
उनके शिष्य बने । श्रीज्रधरणी के नो चेले हुए। ये नबी ही नो निधान 
के समान मे । इन्होने दीक्षा स० २छश्४ में ली थी । स्वत १४६०४ गयी साल 
विजयादणसी के दिन ही बीर चुई पी सज्साथ फरते हुये ये स्वर्भचासी हुए । 
जब ये सज्याय कर रहे थे तथ सन्‍्तो मे जाकर फहा कि पारणा फरेगे ? तब 
आपने घद्दा--पारणा सही करोंगा। हमारे तो संबारा है। अन्तिम समय 
सज्ञाय करते-करते ही एहे हो गये भर भीत का शहारा लेते ही आ्राण-पयेरू 
ऊड़ गये । थे नीचे बैठे नहीं । 

भाईयों, उनका जन्म भी जाज के ही दिन सं० १७१३ फी विजयादशगी 
को हुआ था बोर सें& १८७४ में आज के हो दिच उनका स्थगेवास हुआ था। 
उन महापुर॒प के जीवन का यह दिग्दर्शन आप लोगों ये स््षेप से कराया है । 
हमें आज के दिन से ऐसे ही थीर धनकर कर्म श्र ओं पर विजय भ्राप्त करने 
का प्रयत्न करना चाहिये । 
वि० सं० २०२७ जासोजसुद्धि १० 

जोघपुर 
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भाइयो, अभी आप लोगो के सामने श्लरीपाल का कथानक चल रहा था। 
उसी जमाने में घवल सेठ हुआ । उसकी छल-प्रपच भरी कुटिलनीति से आज 
दिन सक उसकी अपयश-भरी बातें आप लोगो के सामने जा रही हैं । विचारने 
की बात यह है कि उस जमाने में धवल सेठ तो एक ही हुआ था । परन्तु आज 
उस धवल सेठ के दुगुंणो के धारक यदि हम ट्टोलें और छान-बीन करे तो 
ब्य! कस मिलेंगे ? नहीं। किक्तु बहुत मिलेंगे । उस धवल सेठ को हम दुरा 
कहते है । परन्तु आज छिपे और चौडे हमको अनेक घवल सेठ मिल रहे है । 
क्यो मिल रहे है ? क्या कारण है कि उस जमाने में एक दही वह इतना प्रस्यात 
हो गया ? भाई, बात यह है कि जब शान्ति का वातावरण होता है, धर्म का 
प्रसारण होता है और भले आदमी हमे हृष्टियगोच्र होते है, तब यवि एक- 
आध इंस प्रकार का दुराचारी मिल जाय तो वह सर्वे प्रस्यात हुए बिचा 
नही रहता है । जँसे यह सुन्दर मकान है, उत्तम-उत्तम वस्तुएं यथास्थान रखी 
हुई हैं और चारो ओर से सौरभमय वातावरण का प्रसार हो रहा है। अब 
यदि यहा पर किसी कोने में किसी जानवर का मृत कलेवर पडा हो और 
उसकी दुर्गन्ध माती हो तो क्या वह सहच होगी ? कभी नही होगी । दुनिया 
तुरन्त कहेगी कि यह दुर्गन्ध कहा से आरही है । यह सुरम्य स्थान तो दुर्गन्ध 
योग्य नही है । अत उस दुर्गन्ध फंलाने वाले कलेबर को वहा से निकाल कर 
तुरन्त वाहिर फेक देते हैं । परन्तु जहा सारा मकान ही दुर्गन्घध से भरा हुआ 
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हो, तो वहा क्या किसी को उस विपय से कहने का मोका आता है *? नहीं 
आता । उस जमाने में धवल सेठ जैसे वहुत कम पैदा होते थे। उस समय को 
लोग सतयुग या सुपम-सुपमा काल कहंते थे । परन्तु आज मनुष्य की प्रकृति 
ओर. उसका जीवन लोभ-लालच से इतना ओत-प्रोत है कि जिसका कोई पार 
नही है । मनुष्य की ज्यो ज्यो तृष्णा बढती जाती है, त्यों त्यो उसमे अत्याचार- 
अनाचार आकर के समाविष्ट होते जाते हैं ॥ किन्तु जिसकी तृष्णा कम है, 
जिसने अपने ममत्व भाव पर अधिकार कर लिया है और यह समझता है कि 
अब मुझे और अधिक की क्या ऋवश्यकता है ? इस मिट्टी के पुतले को पालना 
है--इसे भाडा देना है; तथा इस पुतले के साथ जिस-जिंसका सम्बन्ध है और 
जिस-जिसका उत्तरदायित्व मेरे ऊपर आकर पडा है, तो मुझे उनका पालन- 
पोपण करना है । इसके लिए मुझे भोजन ओर चस्जो की आवश्यकता है। 
जितने से इसकी पृत्ति हो जाती है, उतने से अधिक मुझे धन की तृष्णा वही 
है | यदि में अधिक धन की ठृष्णा करता हु तो यह भेरे लिए बेकार ही नही है, 
अपितु जजाल है और धन अशान्ति-कारक है। आप बताइये कि ऐसे विचारो का 
आदमी क्या अनावश्यक धन को बढाने के लिए घोर दुष्कर्म करेगा ? कभी 
नही करेगा । किल्तु जिसकी तृष्णा उत्तरोत्तर बढ रही है और जिसकी यह 
कामना है कि मुझे तो अराबली के पहाड और आवू के पहाड जैसा घन का 
ढर करना है, तो क्या वह दुर्योधन की नीति नही अपनायेगा जौर क्या वह 
घवल सेठ जेसा नही बनेगा ? उसके लिए तो कोई मरे, या जिये, या बर्बाद 
हो जाय, इसकी उसे कोई चिन्ता नही है ॥ जिसे तृष्णा का भूत लगा हुआ है, 
बह इन वालो का कोई विचार नही करेगा । यदि लोग उससे कुछ कहते भी हैं, 
तो भी क्‍या उसे कुछ लाज-शर्म आती है ? नही जाती है | क्योकि उसके सिर 
पर तृप्णा का भूत सवार है । तीतिकार कहते हैं कि--- 
अति लोभो मन कर्तव्यों लोभेन परित्यज्यते । 
अति लोभप्रसंगेन सागर सागर गतः ॥ 


अधिक लोभ नही करना चाहिए, क्योकि लोभ का फल चहुत ही खराब 
होता है | देखो - पूर्व काल मे सागर नामका सेठ सागर (समुद्र) मे ठडा रह 
ग्रया । मम्मण सेठ जिसके पास &&£ करोड की पूजी थी झौर रत्नो के बने 
हुए बैंल थे । परन्तु वह लोभ के कारण उड़द के वाकुले ही तेल के साथ 
खाता था | पहिनने के लिए मदारियों का क्‍्वल--वह भी गाघा पहिनता 
मर जाघा ओढता था । इतनी अधिक पू जी होने पर भी चह इतसा अधिक 
कजूस था कि स्‍्वय के भोगने से भी वह खच्े नही कर सकता था । तव क्या 
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पड़ौसी उसको पूजी का आनन्द ले सकते थे ? नहीं । तब क्या ऐसा लोगी 
मनुष्य ४डं८ मिनिट की सासायिक करेगा ? बया वह घर्मेस्थान में बैठ कर 
स्थिरता से व्याख्यान सुन सकेगा ? और क्‍या संवर-पीपध आदि कर सकेगा ? 
नहीं । उसके तो केवल एक ही घुन है कि यदि एक भी मिनिट इन धर्म-कार्यो 
में लगा दिया तो धन कमाने मे कमी रह जायगी | उसे रात-दित, चौवीसों 
घंटे ही धन कमाने का भूत सवार रहता है। स्वप्न भी वह ऐसे ही देखता है । 
थदि भाग्यवश कोई अड़चन पैदा हो गई, या कोई रुकावट आगई तो उसकी 
पूत्ति मे ही लगा रहता है । उसे एक क्षण को भी सुख-शान्ति तसीब नहीं है । 
जो धन के लिए स्वयं दुःख उठाता है वह दूसरों के दुःखों को क्या परवाह 
करेगा ? उसे दूसरों से क्‍या लेवा देचा है ? 
अनीति का घोलवाला 
भाइयो, जाज आपके सामने देश की माली हालत का यथार्थ चित्र 
उपस्थित है । एक भाई जिस पर किसी ने मुकदमा दायर किया हुआ है, वह 
चर के सव काम छोड़ कर मुकदमे की पैरवी करने के लिये सर्दी, गर्मी, चर्पा 
के होते हुए भी अदालत जाता है जौर हाजिर होता है। जज कहता है--- 
आज मुझे अवकाण नही है, अतः आये पेशी बढ़ा दो । यह सुनकर उसे कितना 
दुःख होता है । इस प्रकार वह एक-दो वार नही, अनेक वार तारीखो पर 
हाजिर होता है, मगर उसका मुकहमा पुकारा ही नहीं जाता है और उसे 
अपना बयान देने का अवसर ही नहीं प्राप्त होता है। बन्त में यह अत्यन्त 
दुःखी होकर लोगों से पूछता है कि अब मैं क्‍या करूँ ? कुछ लोग जज के 
भुर्गें बने हुये घूमते रहते हैं, वे कहते हैं कि कया करो । करे, कुछ मेंट- 
पूजा करो । जब चह भेंट-पुजा कर आता है तब कहीं मुकदमे की कार्यवाही 
शुरू होती है । कार्यवाही शुरू होने पर भी अनेक धारीखें रखी जाती है। 
क्योंकि अभी पूजा में कमी रह गई हैं, अतः पेशियां बढ़ा-बढ़ा करके परेशान 
किया जाता हैं। यद्दि नि्लोभी जज हो तो एक-दो पेशी सें ही फैसला सुना 
देता है। परन्तु जहां रिश्वत खाने की आदत पड़ी हुई है वहां जल्दी फैललाकर 
देना कहां संभव है ? भाई ऐसे जजों को ज्ञी घवल सेठ के भाई-बन्धु ही 
समझना चाहिये, जो नाना प्रकार के जनीति मार्गों से घन-संचय करने में 
संलग्न रहते हैं 
धवल सेठ के सामने थे श्रीपाल जैसे उपकारी, दयालु और सरल स्वभावी 
च्यक्ति । परन्तु लोभ के वशीभूत होकर वह उसको भी मारने के लिए तैयार 
हो गया । फिर वह दूसरों क्री तो क्या दया पालेगा ? आज लोमों में घदल 
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सेठ की यही दुप्प्रवृत्ति धर कर रही है | ऐसा प्रतीत होता है कि आज के धत- 
लोलूपो के झरीरो मे धवल सेठ की आत्मा मानो प्रवेश कर गई है| भाई, 
यदि आप लोगो के दिलो पर उसका कुछ असर आ गया हो तो उमकों 
दूर कर दो, जिससे कि आप लोगो का जीवन श्रीपाल के समान सुन्दर बन 
जाय । 

हा, तो मैं आप लोगो से धवल सेठ के ऊपर कह रहा हू। उसका माम 
था धवल । घवल कहते हैं उज्ज्वल सफेद को, कि जिसमे किसी भी प्रकार का 
कोई दाग या धव्वा न हो | उस सेठ का नाम तो घवल थर, परन्तु भीतर से वह 
विलकुल काला था | जो वस्तु ऊपर से घोली और भीतर से काली होती है 
बह क्‍या हमारे लिये लाभ-दायक होती है? नहीं होती है। वह तो सदा 
हमारे लिए हानि-कारक ही होती है । कहा भी है वि है कि--- 


सन सेला तन ऊजला, जैसे बगुवा देख। 
घगुवा से कगवा भला, बाहिर भीतर एक ॥॥ 

अ>, जिसका मन तो मैला है, भीतर से काला है और ऊपर से उजला 
है, ऐसा वगुला किस काम का | उसकी हृष्टि तो सदा मछली के पकडने में 
रहती है | उससे तो कामला भला है जो वाहिर और भीत्तर एक सा काला 
है । वह बाहिर अपना सुन्दर रूप दिखा करके दूसरों को घोखा तो नही देता 
है । परन्तु जो ऊपर से अपना घवल रूप दिखा करके भीतर से घन-घात, 
प्राण-घात आदि की ताक में रहता है, ऐसा व्यक्ति तो भारी खतरनाक होता 
है, ऐसे लोगो से सदा दूर रहना चाहिए | जो कहते कुछ और है और करते 
कुछ और ही है-- इस प्रकार जितकी कथनी और करनी में अन्तर है, जिनके 
विचार और है और जाचार झौर है, थे लोग स्वय तो विनष्ट होते ही हैं, 
साथ में औरो का भी सत्यनाश कर जाते हैं । 

भेरे सज्जनो, आप लोगो को यह जैन घर्म मिला, जो भीतर वाहिर सब 
ओर से उज्ज्वल है। और यह महाजन जाति मिली वह भी उज्ज्वल है । 
महाजन नाम वडे आदमी का है । और फिर आपको निर्लोभी त्यागी गुरु मिले 
हैं, तो ये भी उज्ज्वल,आपका खाना-पीना भी उज्ज्वल है । जब इतनी बातें आपके 
पास उज्ज्वल हैं, तव फिर यदि मन में मैलापन रह जाय, तो कया यह लज्जा 
की बात नही है ? जिनके पास सर्व प्रकार के उत्तम साधन है फिर भी यदि वे 
काले रह जाने, तो हम कैसे उन्हे अच्छा कह सकते हैं और कैसे उन्हे उत्तम 
उपाधि दे सकत है * हम यदि पूर्व काल की पौराणिक कयाओो का और 
बतमान वाल वी कथाओं का दुलनात्मक अध्ययन करे तो दोनो में आकाश- 
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पाताल जैसा अन्तर हष्टियोचद होगा । फिर पीस उनका सिलान लौर समन्वय 
किया जाय ? उस काल में जो लोग कोयले से भी अधिक काले थे 
में जिनके दुराचार भरा हुआ था जीर जो किसी भी संत पुरुप मे: 
जाने को तैयार नहीं थ्रे और न क्रिसी गहापुरुप ही सुनना चादते 
थे, ऐसे लोग भी अवसर मिलने पर और महापुरुपों सा प्रसाद पाने 
पर कोयले से एक दम हीरा बने बए । आज के चैश्ञानिक कहते है कि कोयल। 
ही एक निश्चित ताप मान पाकर के हीरा रूप से परिणत 
भाई, मनुष्य काले से उज्ज्वल बने कव ? जब कि उनके बनने को हादिक 
भावना हो । जब तक स्वयं को उज्ज्वल बनाने की हादिक भावना नहीं हो, 
तब तक कोई भी व्यक्ति उज्ज्वल नहीं बन सकता है 





का 











वस्पुराज रोहिणेय 
भाडइयो हमारे सामने ऐसा पीराणिक उदाहरण (स्ैहिंणेय का) उपस्थित है 
कि पिता पुत्र से कहता है ->वैटा, अपन लोग जन्म-जात चोर हूँ और अपना 
जीवन-निर्वाह चोरी से ही होता है । यदि चोरी न करेंगे तो चोर कुल के 
कलंक कहे जायेंगे। अतः मेरे बाद तुम अपने घरामे की परम्परा वो भली 
प्रकार निभाना । पुत्र कहता है--पिताजी, मुझे आपके वचन शिरोघार्य हैं, में 
कूल-परम्परागत धर्म का भली भांति से निर्वाह करूँगा । पुत्र से वाप कहता है कि 
देख, यदि कभी बाते-जात्ते निम्न न्‍्य ज्ञातू पु्न भगवाद महावीर मार्ग मे मिल 
जहतमें तो भूल करके भी उनके दर्शन कभी मत करना। न उसके बचन ही 
सुनना । यदि तू सचमुच में मेरा पुत्र है तो मेरी इस शिक्षा को सदा ध्यान में 
रखना और उस पर सदा असल करना । पुत्र कहता है--पिताजी, मुझे आपकी 
ये सब शिक्षाएँ और आज्ञाएं मान्य हैं। मैं कभी भी इनके प्रतिकूल नहीं 
चलूंगा। इस प्रकार वह चोर अपने पुत्र को शिक्षा देकर मर गया | आप 
लोग वतायें कि उसकी इन शिक्षाओं को भली कहा जाय, या बुरी ? ये पुण्यो 
पा्जेक हैं था पापाज्वकी कारण हैं ? ये चुरी है और पापास्नव की कारण हैं । 
परन्तु जिन्हें पर-भव का भय ही नहीं है तो उनको कहने का कुछ मवसर भी 
नही है 
बाप के मरने के वाद उसका लड़का चोरों का सरदार बन गया । और 
अपने बाप से भी वढ़कर खूख्वार डाकू हो गया। उसके पास ऐसी तरकीवें 
और विद्यायें थीं कि उसे कोई पकड़ नहीं पाता था। वह श्रति दिन राजगृह नगर 
में डाके डालता और लोगों को छूट कर चला जाता था | सारे मगर में खल- 
चली ही मच गई | जहाँ राजा श्र णिक जैसे प्रतापी, तेजस्वी और न्यायमूर्ति 
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नरेश हो और बुद्धि के निधान और परमकुशल अभयकुमार जैसे सजी हो, 
फिर भी आये दिन उस नगर मे चोरियाँ हो और डावे पडे, और फिर मी 
चीर पकडा न जाये ? यह सर्वत्र चर्चा होने लगी । और धीरे-धीरे यह बात 
श्रेणिक के कान तक जा पहुँची । श्रेणिक ने अमयकुमार को बुलावर कहा 
“-कुमार, नगर मे एक लम्बे समय से चोरियाँ हो रही हैं और डाके पड रहे 
हैं । फिर भी तुमने अब तक चोर को नहीं पकड़ा ! सारे राज्य मे मेरी बद- 
नामी हो रही है। अब तुम उसे पवड कर शीघ्र मेरे सामने हाजिर करो। 
अन्यथा तुम्हार साथ भी न्यायोचित व्यवहार किया जायगा। भाई, राजा 
न्यायमूर्ति होता है । वह न्याय की तुला पर पुत्र मित्र और शत्रु सबको समान 
रूप से तोलता है, वह किसी का लिहाज नही करता है । श्रेणिक का आदेश 
सुनते ही अभगकुमार उसे शिरोधाय करके अपने स्थान पर आये और उन्होने 
नगर के सब कोटवालो और अधिकारियों को बुलाकर वे आज्ञा दी कि प्रति 
दिन चोरी करने वाले और डाफा डालने वाले डाकू का तत्काल पता लगाया 
जाय । अन्यथा अच्छा न होगा | यह कह कर अभयकुमार ने सबको विसर्जित 
किया और स्वय भी उसका पता लगाने के लिए सच्नद्ध हो यये । 


चगर-रक्षको ने सब ओर से वाकावन्दी कर दी और प्रत्येक दरवाज 
और खिडकी पर पहरेदार वैठा दिये गये । रात भर गुप्तचर नगर मे गुप्त 
वेप से घूमन लो । इस प्रकार अनेक दिन नीव जलने पर भी चोर का कोई 
पता नहीं चला । तब अभयकुमार बडे चिन्तित हुए और ग्रुप्तवेप म स्वय ही 
झात भर नगर के चक्कर काटने लगे। पर भाई, वह चोर भी बडा सतर्क 
और कुशल था। उसका नाम रोहिणिया था, क्योकि उसका जन्‍म रोहिणी 
नक्षत में हुआ थ्रा । यदि रोहिणी चक्षत्र हो और साथ मे मगलवार का दित 
हो तो उस दित का जन्‍्मा हुआ पुरुष अवश्य चोर होता है । भले ही वह 
कितने ही बडे घराने मे क्यो न उत्पन्न हुआ हो, पर उसमे चोरी की आदत 
आये बिना नही रहेगी। श्री कृष्णचन्द्र भी रोहिणी नक्षन में जन्मे हुये थे 
तो उन्होंने भी वचपन से गोपालो के घरो से दूध दही की चोरिया की हैं । 
चोरी चाहे छोटी हो, चाहे बद्दी ? वह तो चोरी ही है। कहावत भी है कि 
'तृण चोर सो मणि चोर” अर्थात्‌ जो तिनके की भी चोरी करता है, वह 
भी सणि की चोटी करने के समान ही चोर है। इसी प्रवार जिसके जन्म 
कू डली म सातये भवन मे राहु और केतु आ जायें और फिर दृष्टि लग्न में 
पड रही हो तो वह मनुष्य भी बाला दर्जे का कुतर्की होगा । उश्षक्े कुर्को 
का सडन + रना बडे-बरे बुद्धिमानो के लिए मी सभव नहीं है। भाई, यह 
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तो अह्ों को बातें हैं। दुनियां कहती है कि आज ज्योतिप का जमावा लद॒ 
गया ! अब तो वैज्ञातिक चन्द्रमा तक जा पहुंचे हैं। परन्तु मैं कहता हूं कि 
वे भले ही कहीं पहुंच जावें, पर जन्म-समय के पड़े ग्रहमानों को कोई भी 
अन्यथा नहीं कर सकता है। ये प्रह-तक्षत्र किसी को भला या बुरा कोई फल 
नहीं देते हैं? वे तो मनुष्य के प्रारव्ध के सूचक है और जो व्यक्ति जैसा 
प्रारव्ध संचित करके जाता है, वह वैसे फल की भोगता ही है । 
प्रभु के वचन फातों में 
हाँ, तो एक बार वह रोहिणिया चोर कहीं जा रहा था। मार्ग में 
भगवाद््‌ महावीर का समवसरण जा गया। श्रम की वाणी विना लाउडस्पीकर 
के ही चार-चार कोस तक चारों ओर बरावर सुनाई दे रही थी। अतः वह 
रोहिणिया चोर के कानों तक भी पहुंची । उसने किसी आने-जाने वाले व्यक्ति 
से पूछा कि यह किसकी आवाज सुनाई दे रही है ? उसने उत्तर दिया--यह 
भगवान महावीर की आवाज है। दे समवसरण में उपदेश दे रहे हैं। यह 
सुनते ही उसे याद आया कि मरते समय मेरे पिता ने इनकी वाणी को नहीं 
सुनने की भ्रतिजा कराई थी । अतः उसने दुरत अपने दोनों कानों में अगु- 
लियाँ ठाल दीं। इस प्रकार कानों में अंगुली डाले हुये कुछ दूर आगे चला 
कि एक ऐसा तेज कांटा लगा कि उसके जूते को चीर कर वह पर के भीतर 
घुस गया । भाई, कांटा भी एक भारी बला है। मारवाड़ी में कहावत है 
कि चोर की माँ से चोर से कहा--तेरे शरीर में कहीं घाव लय जाये तो 
कोई बात नहीं, परन्तु पेर में कांटा नहीं लगना चाहिये। पैर में काटा 
लगते उसे वैठनां पड़ा। वह कान में से एक हाथ को हटा कर कांटे को 
खींचने लगा । मगर वह इतना गहरा घुस गया था कि श्रयत्व करने पर भी 
काटा नहीं निकला । तब दूसरे हाथ को भी कान के पास से हटा कर दोनों 
हाथों से जोर लगाकर उसे खींचा । इस समय उसके दोनों कान खुल गये 
थे, अत: भगवात की देशना नहीं चाहते हुए भी उसके कानों में पड़ गई । 
उस समय भग्रवान्‌ कह रहे थे कि देवताओं की पहिंचाव के चार चिन्ह हैं-- 
एक तो उनके शरीर की श्रतिच्छाया नहीं पड़ती है, दूसरे ये भूमि का स्पशें 
नहीं करते हैं, तीसरे उसके नेत्नों की पलके नहीं झंपती हैं सौर चौथे उनकी 
पहिनी हुई माला कभी मुरझाती नहीं है। यदि ये चारो चिन्ह हण्टियोचर 
हों तो उसे देव मानो । अन्यथा पाखंडी समझो। ये चारों ही बातें उसके 
छूंदय में उतर गई । वह कांठा सिकालकर बहां से चल दिया और मन में 
सोचने ऊूगमा कि आज तो बहुत्त बुरा हुआ जो वाप की शिक्षा से विपरीत 
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कार्य हो गया । यद्यपि मैंदे अपनी इच्छा से उनकी दाणी नहीं सुनी, अतित्छा 
पूर्वक पर-वश् सुनने में आ गई। पर हुआ तो यह कार्य पिता की आज्ञा के 
प्रतिकूल ही हैं। अब वह ज्यों-ज्यों उत सुत्री बातों को भूलने का प्रयत्त करने 
लगा, त्यॉ-त्यों वे हृदय में और भी अधिक घर करने लगीं। भाई, मनुष्य 
की प्रकृति ही ऐसी है कि वह जिस बात को याद करवा चाहे, बह याद नहीं 
होती । और वह जिसे भूलना चाहे, दो उसे भ्रूल महीं सकता | अतः उसे बे 
चारों बातें याद हो गई । 
इस प्रकार बह रोहिणिया चोर जब दुविधा में पड़ा हुआ जा रहा था, 
तभी अश्यकुमार घोड़े पर चढे हुए भगवान के दर्शन को आये । उनकी हृष्टि 
सहसा रोहिणिया चोर पर पड़ गई, सानों परिल्दों को दाना इृष्टि गोचर हो 
शया हो | उसे देखते ही उन्हें विश्वास हो यया कि सगर-भर में तहलका 
मचानेचाला चोर यही है। कत्त दे तुरन्त घोड़े पर से उत्तरे और उसका हाथ 
पकड़ लिया । और उससे पूछा--देरा नाम क्या है ? कहां रहता है और क्या 
धब्घा करता है ? रोहिशिया मत में विचारते लगा कि आज तो मैं चक्कर 
में कागया हूं । भेरे वापने सुझे शिक्षा दी थी कि भगवान महावीर की वाणी 
मत सुनना । परन्तु नहीं चाहते हुए भी वह मेरे कानों में पड़ गई है, अतः 
आज मैं जभयकुमार के हाथ पकड़ा गया ! करे, अन्य प्रुरुष तो दूध में से 
मक्‍खन निकालते हैं । परन्तु ये तो पानी में से भी मक्खन निकालते हैं। गब 
चह संभला और उसने कहा कि मैं गांव में रहता हूं । इसी प्रकार उसने अपना 
साम, बाप का नाम और धंधा भी वता दिया । अभयकुमार उसे पकड़ कर 
अपने स्थान पर ले जाये । और उन्होने गुप्त रीति से आदमी भेजकर तपास 
कराया, सो जैसा उसने वत्तलाया था, सब वातें चैसो की वैसी मिले गई। अब 
अभयकुमार बढ़े विचार में पड़ गये । वे सोचने लगे कि चोर तो यही है। 
परन्तु जाच करने पर तो यह साहुकार सिद्ध हो रहा है। क्योंकि इसने जैसा 
अपना परिचय दिया, बह तपासते पर विलकुल सही पाया 'गया है । परन्तु 
इसे छीड़ना नहीं है । त्तव रोहिणिया ने कहा--कि आपने मेरे विपय में सब 
कुछ त्तपास कर लिया है, तव मुझे तंग क्‍यों करते हैं और छोड़ते क्‍यों नहीं 
हैं? अभयक्ुमार ने कहा--भाई, तुम वहुत होशियार आदमी हो । बत: मैं 
तुम्हें सज्य का कोई अच्छा विभाग सौंपता चाहता हुं। उसके पहिले तुम्हें 
योगव शिक्षा (ट्रेंनिए) देना पढ़ेनी । इसलिए तुम्हें रोक रहा हूं । इस प्रकार 
कुछ दिल बीत गये । इस बीच में क्म्यकुमार ने उसकी और भी उपायों से 
जाँच-पड़ताल की । परन्तु बह उनमें भ्षी खरा सिद्ध हुआ | तब अभयकुमार ने 
एक नया महल जनवाया। उसकी सजावट चहुत्त सुन्दर देव-लोक जैसी करायी ॥ 
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टका गादील्याही सयया दिये थे 
कराये साडलास नाम मी सादिस दि छाई 
के लिए जय दिया क गड़ा हर झसरी खड़ा मे मार 


महल के मच्य वाले बड़े कमरे में 
उस चोर को एफ दिन बढ़िया भोज 
ओर उस महल में सोसे 
बारांगनाएं जो गर्षाग सुख्दशी और सववीउया थी नेम दो । कद हें 
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है वीन सहर ीच गो । सोद 
और उससया गणा उस, छो पद देशवा है कि 
ओड़, यह तो बगलाग जैसी सवयती भार तरथीव- 
नाएं मेरे चारों है देखफहर यह रुछ विशिमस 
सोचने लगा कि हे? सभी उसे रिपफयों ने पृद्धा 
कि आपने पूर्वभव में सया दान दिया दे ? क्षयया शीतल हाय पालग किया है, 
अथवा तपस्या यी है अथवा दिस धर्म पी आराधना की है. जिसमे कि ऋाग 
इस स्वर्ग लोक में आये हैं? भौर हमारे रणमी बसे हैं ? यह गुनहर रोगिणिया 
सोचने लगा कि बया में सरकार रच लोग में उत्पन्न 
मेरी सेवा के लिए उपस्थित ? ? इतने में उसका 
और बह पू्टे होश में आगयया । सब उसने अपने दिस 
कि यह स्व नहीं है और न से अप्तनाएं ही है मिन्‍्तु यह सो अभय हुम 
पड़यंत्र सा ज्ञात होता है । तभी उस भगवान महावीर की देशना से 
बे चारों बातें याद आई फि देवता भुमि का 
सो ये तो चारों ही भूमि पर खड़ी हुई हैं। देवता नेत्र नहीं दिमकारते, सो ये 
तो मेन्नों को टिमकार रही हैं । देवताओं के शरीर की प्रतिच्छाया नहीं पढ़तो 
है, सो इनके शरीर की प्रतिच्छाया भी पड़ रही है और इनफ्रे गले की मालाए 
भी मुरज़ा रही है। अतः निश्चय से ये देवियां नही हैं, फिल्तु मसुप्यनी ही 
हैं। मैंने लोगों से सुना है कि भगवान महावीर के वचन अस्यवा नहीं होते हैं । 
इसलिए न मै मरा हूं, नहीं यह स्वर्ग है और न थे देनिया ही हैं। से बही 
रोहिणियां चोर ही हूं । त मेने कभी दान दिया है, न शील पाला है और नही 
घ॒र्मं की आराधना ही की है। तथ निश्चय ही मेरा भेद लेने के लिए अभयग- 
कुमार ने यह कपट जाल रचा है। यह सोचकर वह प्रकट में उन देवियों से 
बोला-मैने हजारों व्यक्तियों की सेवा की है, तवयह्‌ स्वर्ग मिला है मौर आप लोगो 
की पाया है | तव उन स्त्रियों ने पूछा-स्वामिनू, आपने पूर्वभव में कभी कोई 
भूल भी तो ,की होगी ? रोहिणिया बोला--देवियो, मुझे कभी ऐसा अवसर 
ही चह्दी आया कि मैं उत्तम कार्य को छोड़कर जघन्य कार्य करता । इस प्रकार 
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देवियों के दास पूछे गये भ्रश्नों का वह पूरी सावधानी के साथ उत्तर देता रहा 
भौर किसी ज्ली प्रकार से उनके चंगुल में नही फंसा । अभयक्ुमार महल कै 
बाहिरी दरवाजे पर चैंठे हुए यह सव वार्तालाप छुनते रहे । वे मन में सोचने 
लगे कि है तो यह बहुत हीशियार । इसकी होशियारी के सामने मेरी सारी 
चतुणाई वेकार सिद्ध हुई । 
प्रात काल होने पर महल के दरवाजे खोल दिये गये । अभयकुमार न्ने 
उसे अपने पास घुलाया और उससे पूछा--व हो भाई रात से नींद तो आरएम 
से आई २? उसने कहा हाँ, मैं रात भर खूब आराम से सोया | फिर कुछ रुक 
कर बोला-- कुमार, मैं रात मे स्वर्ग चला गया | वहाँ पर चार देवियाँ मिली । 
उन्होंने पूछा कि तुम मर कर स्वर्ग आये हो ? अथवा इसी शरीर के साथ 
थाये हो ? मैंने कहा इसी देह के साथ आया हूँ । उनसे मेरी नाना प्रकार की 
मीठी-मीठी बाते भी हुई हैं। अब मैं सव्गें से लोट कर आ रहा हूँ ॥ अभय 
कुमार उसकी ये बाते सुनकर समझ गये वि इसे चक्कर मे डाल कर भेद पाना 
किन है । उधर वह चोर भी मन में सोचने लगा कि वाहरे भगवान्‌ महावीर, 
तेरी वाणी कैसी भद्भुत्त है। मैंते उस दित जापकी वाणी को बिना मन के भी 
सुना तो आज अभयकुमार के चक्कर से बाल-बाल बच गया हूँ । यदि मैं 
आपकी वाणी को हृदय से श्रद्धा पूर्वेक सुन तो अवश्य ही मेरे जन्म-जन्मान्तरों 
के कोठि-कोटि पाप झड़ जायेंगे इसमे काई आश्चर्य नहीं है। मेरे पिता 
तो महंण्त्‌ पातकी थे ( उहोने जीवन भर चोरियाँ की और डाके 
डालि | तथा मरते समय मुझे भी वही पाप करने की शिक्षा दे गये | सैचे आज 
तक असरख्य पाप करके अपना जीवन व्यर्थ गवा दिया । अब में यदि क्षमय 
कुमार के चग्रुल से निकल सका तो अवश्य ही इस पाप भरी बृत्ति को छोड 
कर निर्दोष जीव्नयापत करूँगा । 
भाइयो, कहो, वह जो कोयला सा काला था, अब हीरा-सा निमेल बन 
रहा है, या नही ? उसने मश्यकुमार से पूछा कुमार, सच बताइये, आपका 
इसादा कया है ? आपने क्यो इतने दिनो से लोक रुखा है? यदि आप सयार्थ 
जानकारी चाहते हैं, तो में सत्य-सत्य वात कहने वो तैयार छू। तब अभय 
कुमार ने कहा- रोहिणिया मेरा हृदय कहता है कि इस राजयृह सगर से 
और सारे मगध देश में जो चोरियां हो रही हू भौर डाके पड रहे है, उनमे 
निश्चय से तुम्हारा हाथ हैं। तव चह बोला--क्रुमार, यदि आपका ऐसा 
विश्वास है और आपका हृदय शैसा कहता है, तब मुझ दट क्यो नही देते हो ? 
अभय कुमार ने क्हा--भाई कानून बीच मे अड्ता है । जब तक बुम अपने 
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मुख से अपराध को स्व्रीकार नहीं कर लेते हो, तव तक तुम्हें दं5 कंसे दे सकता 
हूँ। मेरा मन अवश्य कहता है कि तुम चोर हो | तव रोहिणिया बोला--+ 
कुमार आपका विचार बिलकुल सत्य है । आप जिस चोर को पकड़ने के लिए 
इतने दिनों से परिश्रम उठा रहे हैं और दौड़-धूप कर रहे हैं, वह शोेह्विणिया 
चोर मैं ही हूँ । राजगृह नगर में और सारे मगघ देश में जितनी चोरियाँ हुई 
हैं और डाके पड़े हैं उन सब में मेरा पूरा-पूरा हाथ है । मैं दंड का पात्र हूँ। 
आप मुझे तनिःसंकोच अवश्य दंड दीजिए। अभयकुमार बोले--भाई, मैं तुम्हें 
चोर सिद्ध सहीं कर पाया हुँ । तुमने चोरी को स्वीकार किया, यह देख मुझे 
बड़ा आरुचर्य है। वह बोला -मैंने आप जैसे अनेक चतुरों को चक्कर में 
डाला है और बच्छे होशियारों को आँखों में धूल ज्ञोंकी है। परन्तु आाज 
तक कोई 'भी मुझे पकड़ नहीं सका है । बब आज मैं स्वयं ही आपको आत्म- 
समर्पण कर रहा हूँ और अपने को अपराधी घोषित करता हूं । यह कार्य मैं 
किसी के आतंक या भय से नही, किन्तु स्वेच्छा से कर रहा हूँ ॥ यह भगवाद्‌ 
महावीर की वाणी का ही अताप है। भाई, देखों--भगवाद्‌ की वाणी की 
प्रशंसा एक महापापी डाकू और चोर भी कर रहा है। तव अभय कुमार ने 
कहा--तुमने भगवान्‌ की वाणी कब सुनी तव उसने कहा- मैंने हृदय से, श्रद्धा 
था भक्ति से नहीं सुनी | किन्तु पैर का कांटा निकालते हुए अकस्माव्‌ उनकी 
बाणी कानों में पड़ गई। मैंने उसे भूलने का बहुत प्रयत्त किया । परन्तु भूल 
नहीं सका । आज उसी के प्रताप से मैं आप जैसे बुद्धिमानों के चक्कर से बच 
गया हूं । अब आप मुझे सहर्ण महाराज श्षणिक के समीप ले चलिये।वेलजो 
दड देंगे, उसे लेने के लिए मैं तैयार हूं । 





अब अभयकुमार उसे लेकर राज-सभा में गये | श्वे णिक महाराज को 
नमस्कार करके बोले--महाराज आपके सामने एक विशिष्ट व्यक्ति को 
उपस्थित कर रहा हूँ | भाईयो, देखो अभयकुमार के हृदय की महत्ता । उसे 
चोर नही कहकर एक विशिष्ट व्यक्ति कहा। श्रेणिक ने उससे पुछा--भाई, 
तुम कौन हो ? उसने कहा--महार्तज, मैं रोहिणिया चोर हूं, जिसने आपके 
राज्य में और सारे दयर में अशान्ति मचा रखी है | राजा श्रेणिक उसे तीक्षण 
इृष्टि से देखते हुए बोले - अच्छा, तू ही रोहिणिया चोर है ? तूने ही हमारे 
सारे राज्य में आतंक फैला रखा है। वह वोला--हा महासज, मैं वही 
रोहिणिया चोर हू | तव श्रेणिक ने अभयकुमार से पूछा--तुमने इसे विशिप्ट 
व्यक्ति कैसे कहा ? उन्होंने उत्तर दिया--महाराज, मैंने इसे चोरी करते हुए - 
नहीं पकड़ा है । यह स्वयं ही अपने सुख से अपने को चोर कह रहा है। 





भन की घवल रखिए [| गम 


श्रेणिक ने आदेश दिया---अच्छा इसे ले जाओ और इसका सारा धन-माल 
लेकर इसे शूली पर चढ़ा दी । तब अभयकुमार ने कहा--महाराज, यह कैसा 
न्याय है? इसे आपने या पैंने चोरी करते हुए नहीं पकड़ा है ! सह तो अपने 
मुख से ही अपना अपराध स्वीकार कर रहा है| फिर इसे शूली पर क्यों 
चढ़ाया जावे । में इस दंड से सहमत नहीं हूं । पहिले आप चल कर इसके घर 
का घन माल देंखें। यह तो देने को तैयार है | मगर उसके घर का पता नहीं 
चलेया । मैं छान-वीत करते करते थक गया हूँ | पर अभी तक इसके घर का 
पता नही लगा सका हूं । यह तो यों ही रातते चलते पकड़ में आगया । तब 
श्रैणिक ने पूछा--अरे रोहिणिया, तू अपने घर का पता ठिकाना वतायगा ? 
वह बोला--हा महाराज, में चताऊंगा, आप मेरे साथ चलिये । राजा श्र णिक 
दक्ष-बल और अभ्नयकुमार के साथ उसके पीछे चले । उसका मकान अत्यन्त 
धुमावदार स्थान पर था और उसने मकान के अनेक ग्रुप्त स्थानों पर धन को 
रख छोड़ा था । राजा श्रेणिक ने उसका सब धन उठवा करके राज्य के 
खजाने में भिजवा दिया । फिर उससे पूछा--वू क्या चाहता है । बहू बोला--- 
महाराज आप जी भी दंड सुझे देता चाहे, बह दे दीजिए । मैं उसे सहते को 
तैयार हूं | यदि नही देना चाहते तो जो में चाहता हूं, उसे करते की माज्ञा 
दीजिए । श्वेणिक ने पूछा--तू क्‍या चाहता है ? रोहिणिया ने कहा-- 
महारुज, मैं अव संसार में नहीं रहता चाहता हूँ । इसे छोड़कर भगवानू 
महावीर के चरणों की शरण में जाना चाहता हूं । श्रेणिक जाश्चरयें-चकित 
होकर बोले - अभमकुमार, यह क्या कह रहा हैं? अभयकुमार ने कहा-- 
महाराज, आप स्वयं ही सुन रहे हैं। परन्तु मैं तो इसे चोर मानने के लिए 
सैयार नहीं हूं । मैं तो इसे साहुकार कहता हूं, क्योंकि इसने अपना अपराध 
स्वयं ही स्वीकार किया है। बब जैसी आपकी इच्छा हो सो कीजिए । यदि 
मेरें से ही पूछते हैं, तो मैं बरही निवेदन करूँगा कि आप मुझे मंत्री पद से 
अवकाश दीजिए और इसे मंत्री वना दीजिए । इसके हारा देश की बड़ी 
भारी उन्नति होगी | यह सुनते ही रोहिणिया बीला--महाराज, मुझे मंत्री 
पद नहीं चाहिए । मैं तो भगवान की चरण-शरण में जाना चाहता हूं । राजा 
अ्रेणिक ने सहर्प उसे जाने की आज्ञा दे दी। वह भगवान के समवसरण में 
पहुँचा और भगवान से प्रार्थना करके और उनकी अनुज्ञा पाकर के अपने हाथ 


से केश-लु चत करके साथु बच गया और रोहा म्रुनि के नाम से प्रसिद्ध होकर 
तपस्या करने लगा । 


भाइयो, बत्ताओ, वह कोयले जैसा काला रोहिणिया हीरा जैसा निर्मल 


क्र प्रवचन-सुधा 


पुरुष रत्त बना, या नहीं बना ? चह धवल जैंसा नहीं था। घवल सेठ तो 
कृपर से हो घोला था, परन्तु अन्दर से काला था| यहां पर उपस्थित आप 
लोगों में से तो किसी ने घवल सेठ की विद्या नहीं सीखी है ? था सीखना 
तो नही चाहते हैँ ? अथवा श्रीपाल के समान बनना चाहते हैं ? बनसे को 
तो सब लोग ही श्रीपाल बतना चाहेंगे । धवल कोई नहीं बनना चाहेगा । 
मुख से तो यही कहेंगे। परन्तु दिल्ल तो यही कह रहा होगा कि मजात्तों 
घवल सेठ वनने में है ; श्रीपाल तो अपना साल गंवाता था । विन्तु घवल 
सेठ तो माल जमा करता था। मैंने तो दोनों वाते आपके सामने रख दी 
हैं ॥ अब आप लोय जैसा बनना चाहें, यह आपकी इच्छा पर मिर्मर है । जो 
बात आपको अच्छी लगे उसे स्वीकार कर लगा । परन्तु थोड़ी सी शिक्षा 
हमारी भी मानना कि यदि श्रीपाल न वन सको तो दो-एक गुण उन जंसे 
अवश्य सीख लेना । किन्तु धवल सेठ का एक भी दुग्गमंण मत सीखना । यदि 
सीख लिये हों तो उन्हें छोड़ देवा ॥ उसके ्रुण आप लोगों की जाति, समाज 
और खानदान के योग्य नहीं हैं॥ कहना और उचित सलाह देना हमारा कास 
है और मानसा या ते मालता आपका काम है। यदि मानोगे तो आपका ही 
सला होगा और हमे भी प्रसन्नता होगी । 


जाप लोग कहेंगे कि महाराज, आपका कथन सर्वया सत्य है और मानने 
के योग्य है। तथा हम मानने को भी तैयार हैं। परन्तु आज का जमाना 
तो ऐसा नहीं है। यदि आज धवल सेठ के गुण नहीं सीखें तो हमारा जीवन 
निर्वाह होता भी कठिन हैं। एक भाई आया ओर कहने लगा--पमुझे अपना 
मकान बेचना है | दूसरा वोला--मै लेते को तैयार हूं । परन्तु मैं तो रजिस्ट्री 
पूरी कराऊँगा। तब वह कहता है कि मुझे क्‍यों डुबोता है । मेरे घर में 
तो उसकी गाघी कीमत भी घर में नहीं रहेगी । सरकार आधी ले लेगी । 
भाई, वात यह है कि जिधर भी देखते है, उधर घवल ही धवल सेठ नजर 
जाते हैं। अरे, घवल की बिद्या सीखना छोड़ दो | नीति घर्म तो यह कहता 
हैं कि ये अन्याय ओर छलबल से जो धव कमाया जाता है, यह अधिक दिन 
नही ठहरता है । चनीतिकार कहते है-- 
अच्यायोपाजित चित्त दशवर्षाणि तिष्ठति ॥ 
प्राप्त त्वकादशे वर्षे समुलं च विसश्यति छ 
लर्थात्‌ अन्याय से-छलवल से कमाया हुआ धव अधिक से अधिक दस 
वर्ष तक ठहरता है । किन्तु ग्यारहवां वर्ष लगते ही अपनी मूल पूजी को भी 
साथ में लेकर के विचष्ट हो जायगा ६ 


सन भी घबल रखिए | छ९्‌ 


इसलिए 'भाइयो, न्यायमार्ग से घत कमाबो। यदि न्याय मार्ग से 
चलने पर कम भी द्रव्य प्राप्त होता हो, तो भी कोई चिन्ता मत करो और 
संत धयड़ाओ । स्थाय पर चलने वाला कभी धोखा नहीं खा सकता । यदि 
कोई उसके सम्थ धोखा करंगा भी, तो वही उलटा धोखा खायगा। जो दूसरे 
का बुरा सोचता है और दूसरे को खोटी सलाह देता है, उसका दड उसे ही 
भौग्रला पह़ेंगा । एक बार एक ऊ ट को काटा लग॒ ग्रया | अत दर्द से पीडित 
होकर वह बैठ गया । इतने में एक बन्दर वहा आ गया । उसने पूछा कट 
बाबा, ऐसे क्यों पडे हो ? उसने कहा--मेरे पैर म काटा लग जगा है, इससे 
चल नही सकता । वन्दर थोला--बदि मैं काटा निकाल हू ती तुप्त मुझे क्या 
दोगे २ ऊट बोला--जिस दिन तुझे खाना न मिले त्तो मेरे शरीर पर एक वट 
का प्र लेना और भोजन फर लेना | वन्‍्दर ने कहा--समय पर इनकार तो 
नही करोगे ? ऊट ने कहा--सही कहूणा । वन्दर ने उसका काटा निकाल 
दिया | ऊट अपने स्थान को चला गया और वन्दर भी जगल में चला गया । 
वहा पर उसे एक सियाल मिला | उससे पूछा कि तुमने ऊट का काटा निवाल 
दिया है । उसने कहा--हा निकाल दिया है ॥ सियाल बोला---तुमने बहुत 
ध्ुरा काम किया । यदि ऊट भर जाता, तो हम, तुम और गिद्ध बहुत दिन तक 
मजा मारते । वन्दर ने कहा--भाई दुखी के दुख को दूर करना तो इन्सान का 
काम है । सिथाल' वोला--देख, मैं जैसा कहता हू, तू वैसा ही करना । जाकर 
के उससे वह कि मैं तो आज ही भूखा हू, अत मुझ बढका भरते दे । जब 
वह्‌ वटका भर लेने को तैयार हो जाय तो कहना कि तेरे दूसरे अग तो कठोर 
हैं, में उनका वटका नहीं भर सकता हू। सुझे तो तू अपनी जीभ का ही 
बटका बरसे दे ॥ वन्‍्दर ने कह्ा--भाई, यह वात गलत है । उसते तो शरीर के 
ब्टका भरने की बात कही थी । सियाल घोला--तुू जाकर कह तो सही । 
मैं आकर गवाही वे दूंगा ! बन्दर भोला था, अत उस सियाल की बातो मे 
आगया। भाई, ये भोले प्राणी ही दूसरो के साया जाल में फस जाते है | 
बन्दर ऊद के पास पहुचा और पीछे से सियाल भी वहा जा पहुचा । चन्द्र 
ने ऊट से कहा--भाई, तुम मेरे बडे उपकारी हो । अट बोला--क्या आज 
भोजन नहीं मिला । वन्‍्दर वोला--हा भाई, यही बात है | तव उससे कहा-- 
अच्छा तुम मेरे शरीर का बटका भर लो । तव बन्दर बोला--मेरे साथ शरीर 
का कौल नही है। में तो जीम का वटका भरूगा | ऊंट बोला--भाई, जीभ 
का कौल नही है । शरीर का कौल है। तुम अपनी नीयत मत बिगाडो | तब 
सियाल वीच में आकर बोला---नीयतत तो तुम विगाड रहे हो । जो लुमने कहा 
था, वह मैंने सुना है। मैं ईश्बर की साक्षी से कहता हू कि तुमने जीभ के 


० प्रवचन-सुधा 


बटका भर लेने की वात कही थी | तच ऊंट बोला--ठीक है भाई, मैं भूल गया 
होऊ । जब तू गवाही देता है, तव यह जीन के वटका भर लेबे । यह कह कर 
ऊंटने अपना थोड़ा सा मुख खोला । उसमें बन्‍्दर का मुख जीम को पकड़ने 
के लिए नहीं जा सकता था । अतः वह बोला--बअर्ें इसमें तो मेरा मुख नहीं 
जाता है। ऊंट बोला--इसके लिए मैं क्‍या करूं ? तव सियाल में धन्दर से 
कहा--ब्बें अलग हो । मैं वटका भरता हूं । तब ऊंटने कहा--चाहे तू वदका 
भर चाहे यह वटका भरे. मुझे इसमें कोई इनकार नहीं है ॥ तब जैसे ही 
ऊंद के यूख में अपना मुख डाला वैसे ही ऊंद ने अपने ओंठ बन्द कर लिये । 
अब सियाल का शरीर अघर जलटकता रह गया । बन्दर बोला--भगवान्‌, 
खूब सुनी । इसे' झूठी गवाही का फल आपने तुरन्त ही दे दिया । 











भाइयो, याद रखो--झूठी गवाहियां देना, झूठे लेख, दस्तावेज लिखना 
और दूसरे के साथ छल-कपट कर उसे अपने जाल में फंसाना बहुत भारी पाप 
है । आखिर में सच, सच ही रहता है और झूठ, झूठ ही रहता है । कहा है 
कि-- 


जो जाके मारे छुरी, उसके ही लगता है छूरा । 
जो औरो को चिते युरा, उसका हो होता है बुरा ॥ 
देखो, घवल सेठ ने श्रीपाल का युरा चाहा, तो अन्त में उसका क्‍या हाल 
हुआ, यह बात मुनिजी आगे आपको सुनावेंगे ही और आप लोग सुर्नेंगे भी 
कि अन्त में त्लीपाल का मनचाहा होता है, अथवा घवल का मनचाहा होता 
है ? वहां तो अपने आप दूध का दूघ और पानी का पानी हो जायगा । आप 
लोग सोच लो, विचार लो, छूब विचार लो | मैं जो कहता हूं, वह बाप सुनते 
हैं। परन्तु जब उसे मंजूर कर ग्रहण करो, तभी लाभ है । 


मैंने संचत्सरी के दिन एक वात आप लोगों से कही थी संघ के हित में । 
वह आप लोगों ने सुनी और आपने कहा घा--भ्रहाराज, करेंगे | परन्तु पीछे 
आप लोगों ले उस पर ध्यान नहीं दिया है । और व्यात्र भी क्यों रखेंगे ? 
भाई, जो बात संघ के लिए हितकर है, उसे तो याद रखना चाहिए ॥ अब 
भी भाप लोग उस पर विचार करना बौर ध्यान देना कि मैंने क्या कहा था ? 
और हमें क्या करना है ? संभवत: उस दिच बाप के श्री संघ के अध्यक्षजी भी 
यहां उपस्थित थे । आप लोग उनसे भी पूछ लेना मौर उस पर ध्यास देना । 
अच्छी बात को सदा वाद रखने झौर छुरी बात को भूलने में ही मनुष्य का 
कल्याण है । सेरा तो आप लोगों से यही कहता है कि लोभ को छोड़ो और 


० प्रवचन-सुधा 


बटका भर लेने की वात कही थी | तच ऊंट बोला--ठीक है भाई, मैं भूल गया 
होऊ । जब तू गवाही देता है, तव यह जीन के वटका भर लेबे । यह कह कर 
ऊंटने अपना थोड़ा सा मुख खोला । उसमें बस्दर का मुख जीम को पकड़ने 
के लिए नहीं जा सकता था । अतः वह बोला--बअर्े इसमें तो मेरा मुख नहीं 
जाता है। ऊंट बोला--इसके लिए मैं क्‍या करूं ? तव सियाल ने बन्दर से 
कहा--ब्बें अलग हो । मैं वटका भरता हूं । तब ऊंटने कहा--चाहे तू वदका 
भर चाहे यह वटका भरे. मुझे इसमें कोई इनकार नहीं है ॥ तब जैसे ही 
ऊंद के यृख में अपना मुख डाला वैसे ही ऊंद ने अपने ओंठ बन्द कर लिये । 
अब सियाल का शरीर अघर लटकता रह गया । बन्दर बोला--भगवानू, 
खुब सुनी । इसे' झूठी गवाही का फल आपने तुरन्त ही दे दिया । 

भाइयो, याद रखो--झूठी गवाहियां देना, झूठे लेख, दस्तावेज लिखना 
और दूसरे के साथ छल-कपट कर उसे अपने जाल में फंसाना बहुत भारी पाप 
है। आखिर में सच, सच ही रहता है ओर झूठ, झूठ ही रहता है । कहा है 
कि-- 

जो जाके मारे छुरी, उसके ही लगता है छूरा । 
जो ओऔरो को चिते युरा, उसका हो होता है बुरा ॥ 

देखो, घवल सेठ ने श्रीपाल का युरा चाहा, तो अन्त में उसका क्‍या हाल 
हुआ, यह वात मुनिजी आगे आपको सुनाबेंगे ही और आप लोग सुर्देंगे भी 
कि अन्त में श्लीपाल का मनचाहा होता है, अथवा घवल का मनचाहा होता 
है ? वहां तो अपने आप दूध का दूघ और पाती का पानी हो जायगा । आप 
लोग सोच लो, विचार लो, छूब विचार लो | मैं जो कहता हूं, वह बाप सुनते 
हैं । परन्तु जब उसे मंजूर कर ग्रहण करो, तभी लाभ है । 


मैंने संचत्सरी के दिन एक वात आप लोगों से कही थी संघ के हित में । 
वह आप लोगों ने सुनी ओर भापने कहा घा--भ्रहाराज, करेंगे | परन्तु पीछे 
आप लोगों ले उस पर ध्यान नहीं दिया है। और ध्यान भी क्यों रखेंगे ? 
भाई, जो बात संघ के लिए हितकर है, उसे तो याद रखना चाहिए ॥ अब 
भी भाप लोग उस पर विचार करना बौर ध्यान देना कि मैंने क्या कहा था ? 
और हमें क्या करना है ? संभवतः उस दिच माप के श्री संघ के अध्यक्षजी भी 
यहां उपस्थित थे । आप लोग उनसे भी पूछ लेना मौर उस पर ध्यास देना । 
अच्छी बात को सदा याद रखने झौर दुरी बात को भूलने में ही मनुष्य का 
कल्याण है । सेरा तो आप लोगों से यही कहचा है कि लोभ को छोड़ो और 


मत भी घवल रखिए ! दर 


दिल खोल कर दान दो । देने से कभी लक्ष्मी घटती नहीं है | वल्कि उत्तरोत्तर 
बढ़ती ही हैँ | क्‍योंकि शास्त्रकार भी कहते हैं कि लक्ष्मी दानातु- 
सारिणी' अर्थात्‌ लक्ष्यों तो दान का अनुसरण करती है। जो भी जँसा 
दान करता है वह 'भी उसके पीछे-पीछे उसी के अनुसार जा पहुंचती है। 
इसलिए दिल को और हाथ को सदा ऊंचा रखो । मन को पवित्र रखो, नीति 
को साफ रखो ) किसी के साथ भी कपठ व छल्ले पूर्ण व्यवहार मत करो, 
यही मानव देह पाने का सार है । 


बि० सं० २०२७ कार्तिक वदि रे 
जोछपुर 
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सेबीनता में रस 

सज्जनो, हमार विचारा में सदा नवीमता आनी चाहिए । मस्तार भय यह 
अटल नियम है कि कोई वस्तु छितनी दी उत्तम से उत्तम क्‍यों न हो, परम्सु 
कुछ दिनो के पश्चात्‌ उसका आकर्षण समाप्त हो जाता है कौर यदि कोई 
नवीन वस्तु हृष्टियोचर होती हैं तो उस मोर आकर्षण हो जाता हैं । संस्कृत 
की एक उक्ति है कि लोको छ्याभिनवप्रिय ' अर्थात्र ससार को नथी वस्तु प्रिय 
ह्वोती है । आप लोग अति दिन गरम फुलके मोर बटिया शर्त खाते हैं । यदि 
किसी दिन आपकी थाली में थूली या बाजरे-मन्की की रोटी बातो है, तो पहले 
आप उसे खाते है, क्योंकि वह नवीद है । इसी प्रकार नवील वस्न पहनने में 
भी अधिक आकर्षण होता है । नया मकान, नया मित्र, नया शस्त और नया 
शासन भो हस्तगत होने पर आनन्द प्राध्त होता है | इसी प्रकार हमारे भीतर 
आध्यात्मिकता के भी नये-तये भाव आने चाहिए। आप अतिदिन सामायिक 
करते है, नवकारसी-पोरसी करते हैं और उपवास आयबिल भी करते हैं, 
परन्तु यदि इनमे नित्य नवीचता नही आये तो उनके करने मे माकपंण नही 
रहता हैं । अब एक विश्ञेप ज्ञानी ने आपसे कहा--भाई, जाप सामाय्रिक करते 
है, यह तो वहुत अच्छी बात है। परन्तु यदि एक आसन लगमाके बैठकर या 
खडे होकर करोगे तो आनन्द जायेगा | आपने उसको बात को स्वीकार करके 
तदनुसार सामाय्रिक करनी प्रारम्भ कर दी, तो आपको अवश्य आनन्द क्षायेया, 

प्र 


स्वच्छ मच : उदार विचार रे 


बयोंकि प्रतिदिन की अपेक्षा आज उसमें कुछ नदीनता आई है | दूसरे ने कहा-- 
यदि आप प्रतिदिन णमोकार मंत्र की माला फेरते हैं तो अतिपरिचय से मंत्र 
पदों को वोलते हुए भी आपका ध्यान कहीं का कहीं चला जाता है। अब यदि 
आप उसे आनुपूर्ची से फेरेगे तो अनुभव करेंगे कि आप का चित्त एकाग्र और 
स्थिर होकर मवकार पदों का उच्चारण कर रहा है । अब तीसरे ने कहा-- 
भाई, पुस्तक से क्यों पढ़ते हो ? मैं तुम्हें एक पद, दोहा या श्लोक बताता हूं, 
तुम मुख से ही बोला करो । दर्स पाँच दिन के अभ्यास से वह कंठस्थ हो 
जायथगा ) उसके कहने के अनुसार यदि बापने उसे कंठस्थ कर लिया तो जाप 
अनुभव करेंगे कि पुस्तक बांचने की अपेक्षा अधिक रस उसके मौखिक बोलने 
में आ रहा है । चौथे व्यक्ति ने कहा--आप जो कुछ सामाशिकादि करते हैं, 
बह तो ठीक है । परन्तु यदि चवीन ज्ञान का अम्यास करोग्रे तो आपको नया 
अ्रकाश मिलेगा । आपमे उसके कथानुसार नित्य कुछ न कुछ रामय नवीन ज्ञान 
के उपार्जत में लगाया तो आप स्वयं अनुभव करेंगे कि हृदय में कितना आनन्द 
आ रहा | अव पाँचवें व्यक्ति ने कहा--भाई, जो नया ज्ञान उपार्जन कर रहे हो 
तो उसके अर्थ का संथन, मनत और चिन्तन भी करो | फिर देखो कितना रस 
माता है । भव आप पढ़ी और सीखी वात का मनन-चिन्तन करने लगे तो और 
भी नवीस-रस का संचार आप के हृसय में होगा। इन सब बातों के कहने 
का सार यही है कि मनुष्य ज्यों ज्यों नवीनत्ता को प्राप्त करता है त्यों त्यों 
ही उसके हृदय में एक अपूर्व आनन्द की अनुभूति होती जाती है । 


बचपन में जब आप लोग पौता, सवाया, डथोढ़ा आदि पढ़ते थे, सब 
उत्तका भाव न समझने से रस नहीं आता थ्रा । अव जब व्यापार करने मे और 
हिसाव-किताव करने मे उनका उपयोग जाता है, त़व आपको बचपन में पढ़े 
हुए उस पौसा-सवाया का आनन्द आता है वचपन में वह जंजाल प्रतीत होता 
था और आज वह एक महत्त्वपूर्ण कार्य प्रतीत होता है। वचपन में कोई 
हिसाब पट्टी-पेसिल के सहारे करते थे जौर अब मौखिक ही करते हैं । एक 
पंसारी से अनेक लोग अनेक प्रकार की वस्तुएं देने के लिए कहते हैं, वह सब 
को देता भी जाता है। और सबसे उचका निश्चित मूल्य भी लेता जाता है, 
उसे हिसाव करने के लिए पट्टी-पेंसिल नहीं लेनी पड़ती है, क्योंकि उसके 
दिमाग में गणित का पाठ अच्छी तरह रमा हुआ है | इसी प्रकार आप लोगों 
को अपया दिमाग आत्मा के व्यापार में भी लगा देना चाहिए । फिर आप 
आनन्द का अनुभव करेंगे बौर उससे कभी दूर नहीं होवा चाहेंगे । 


देखी, आपने रामायण और महाभारत को कई बार सुना है । उसे यदि 


घो प्रव मन्युवा 
कई मनुष्य बुछ नवीनता के साथ सुनाता है, तो लापता सुनत से ब्यवरद 
आता है, ज्योति सुनत मे नवीन बात मिल रही है। उसका बर्व यहीं है मि 
मनुष्य वा हृदय सदा सवीनसा वी छोज मे रहता है भी 
आसनन्‍्द या रस वा जनु मव करता है । 





ीनला में चह 


योग्यता की परीक्षा 
झाताधर्मर्था सूत में एज ऐसा अद्पयन छाया है जी जरहानी के रूप में 
नही है, वल्कि शास्त्र का जग है | एन सेठजी वे चार लडये थे । जपान और 
पट लिखकर होणियार होने पर सेठनी ने उतना यधासमय बियाएट गार दिया । 
सभी बहुए अच्छे ठिक्नानो की वी । पहिले जमाने के मनुष्य सी वो याकषाये 
लक्ष्मी समझते थे और अपने पुत्र बे योग्य लखकी में ही उसका विध्याह सम्बन्ध 
करते थे। आज तो लोग गुणों को नदी देखकर घत जौर रूप को देखते हैं । 
फ़िर भले ही बह आऊर अपने घर का तीन तेरह क्यो न कर देवे । हा तो 
सेठजी ने बहुत सोच-विचार करके अच्छे घरानों की योग्य लडकियों के 
साथ ही अपने पुत्रों का विवाह कर दिया और धर मे सर्य प्रकार से आनन्द 
छा गया 
जब सेठ का बुढापा आया तो उसये मन में विचार आया कि लझ्ये तो 
भेरे ही जाग्रे हथे हैं और सर्वश्रयार से हैं योग्य अत उनकी कोर से तो मुझे कोई 
खतरा नही है । परन्तु ये जो चारो बहुए हैं, ये भिन्न-भिन्न घरानो से और 
भिन्न-भिन्न देशों से आई है, अत ये मेरे और सेठानी जी के पीछे घर को कैसा 
अलावेंगी, इसका पत्ता नही है । अत. इनकी परीक्षा करके गृहस्थी की व्यवस्था 
तदचुसार ही करना उचित होगा । वयोक्ति घर की इज्जत-भावरु, मान-मयदिा 
मोर प्रतिप्ठा स्त्रियों वे ऊपर ही निर्भर रहती है। यह विचार करके उसने 
एक दिन सारी समाज को भोजन के लिए निमन्रण दिया । जब सव लोग 
खा-पी चुके तो कुछ प्रमुख पचो को सेठ ने अपनी बैठक से वैठाया । तथी 
उसने सभी बहुओ को दुलाया । वे हपित होती हुई आई कि आज तो ससुरजी 
कोई आश्रूषण देने वाले दिखते हैं । सेठ वे उन्हे शालि-घान्य के पराच-पाच 
दाने देकर कहा---वहरानियो, देखों-मैं तुम लोगो को ये घास्य के दाने अमानत 
के रूप में देता हूँ। तुम लोग इन्हे सभाल करके रखना और जब मैं मागू, 
तब मुझे वापिस दे देना । वे चारो वहुए उन्त दानो को लेकर अपने अपने 
कमरो में चली गई। 
अब बडी बहू में विचार किया कि इन दानो को कहा रखू और कहा 
सभालू ? और ससुरजी ने कहा ऐसे--जैसे कोई बडी कोमती चस्तु हो? 


स्वच्छ सन * उद्वर विचार खज 


भंडार में घान्य की क्या कमी है। जव वे वापिस मांगेगे, तव उठाकर दे दूंगी ॥ 
यह विचार कर उसने उन्त दानों को निरादरपूर्वक फेंक दिया । दूसरी वहू ने 
सोचा कि संभाल कर रखने में तो दिक्कत है। इन्हें खाकर देखूं कि किस 
जाति की धान्‍्य के ये दाने हैं, उसी जाति के दाने मैं मांगने पर भंडार में से 
निकाल करके दे दूंगी । ऐसा विचार कर उसने छिलके छीलकर उन्हें खा 
लिया । तीसरी वहू ने सोचा ससुरजी बड़े होशियार हैं, समाज में शिरोमणि 
हैं । इतने लोगों के सामने इन दानों के देने मे अवश्य ही कोई रहस्य होगा । अतः 
इन्हें संभाल करके रखना चाहिए, जिससे कि मांगने पर मैं ज्यों के त्यों उच्हें 
संभला सकूं ? ऐसा विचार कर के उसने एक डिब्िया में बन्द करके उसे 
तिजोड़ी में रख दिया । सबसे छोटी चौथी बहू ने सोचा कि ससुरजी ने इन्हें 
मांगने पर देने को कहा है, सो ज्यों के त्यों वापिस करने में क्या कुशलता है । 
इन्हें बढ़ा करके देने में ही चातुर्य है । ऐसा विचार करके उससे अपने पीहर 
उन दानों को भेजकर कहला दिया कि इन दानो को वोकर आगे-आगे घढ़ाते 
जाना । इस प्रकार पांच वर्ष वीत गये । 


एक दिन सेठानीजी ने सेठजी से कहा--आपने अपना सब कारोबार 
दो पुत्रों को संभला दिया और थे अच्छी रीति से उसे संभाल भी रहे है, सो 
आप तो निःशल्य हो गये है । पर अब मुझे भी तो नि:शल्य करो, ताकि से 
भी धर्मे-साधन कर सकूं ? सेठ ने कहा--बहुओं की परीक्षा के लिए ही तो 
उस दित धन्य के दाने दिये थे । अब वापिस मांगने पर उनकी परीक्षा हो 
जायगी बौर तदनुसार तुम्हार। भार भी उन्हें संभलवा करनके तुम्हें निःशल्य 
कर दूंगा । 

जब पूरे पांच वर्ष बीत गये, तब सेठजी ने सब समाज को प्रुनः भोजन 
के लिए बुलाया । खान-पान के परचात्‌ पंचों को बैठक गे विठाया और अमा- 
नत लेकर बहुओ को दुलाया। बड़ी वह झट से भंडार में से घान के पांच 
दामे लेकर ससुर के पास पहुँची और दाने दिये । ससुर ने कहा--ईश्वर की 
साक्षी पूर्वक कहो कि ये वे ही दाने हैं ? तव वह बोली--ये वे दाने नहीं हैं ! 
सेठ ने पूछा--उनका लूने क्या किया था ? वह वोली---मैंने उन्हें इधर-उधर 
फेंक दिया था । यह सुनकर सेठ ने उसे एक जोर बैठ जाने को कहा | दूसरी 
बहू आते समय भंडार मे से शालि धात्य के पांच दाने लेती आई और ससुर 
को दे दिये | सेठ ने ईश्वर की साक्षीपूर्वक पूछा कि क्‍या ये वे ही दाने है ? तब 
वह वोली--ये वे तो नहीं हैं । सेठ ने पूछा - फिर तूने उनका क्या किया ? 
वह बोली--सैंने उन्हें छील करके खा लिया था--यह सोच कर कि ये जिस 


पद इध्रपायस-युधा 


जाति की धान्य के दाने होंगे, आपवे माँगने पर दैसी ही जाति वे दाने लापरों 
दे दू गी, सो मडार मे से निकाल करबे ला रही हू । सेठ ने उसे भो एप और 
बैठा दिया | तीसरी बहु मे तिजोडी मे मे दिविया सिगाल पर दाने निशाले 
और लाकर ससुर यो दिये । जब उससे ईएवर ऐी साक्षीपूर्वेण पृछा घद्मा तो 
उसने वहा कि मैं ईश्वर थी साक्षी से कहती ह क्िसेचेलीदानेहकि। 
उनको इस प्रकार से तिजोडी में अभी तक सुरक्षित रखा है। संठ में उसे भी 
एक झोर बैठा दिया । जब चौपी--सबसे छोटी बहू को अमानत देने के लिए 
बुलाया गया तो उसने आकर बे सेठजी से कहा --उस अमानस थी खाने ये 
लिए गाडियाँ भिजवाइये । सेठजी ने कहा--अरी बहू रानी, मैंसे तो पाच दाने 
दिये थे, फिर उनको थाने वे लिए गाडियो वी वया आवश्यवसा है ? उसने 
कहा - मैंने वे दाने अपने पीहर बोने के लिए भिलवा दिये थे। पाच वर्ष से 
वे बढकर एक कोठा भर हो गये है. अत वे गाडियो के बिना नटी ना सकते 
है । सेठ ने उसे भी बैठ जाने को कहा | 











अब सेठ ने सब पचो को सम्बोधित करते हुए कहा--माइयो, आप लोगों 
को याद होगा कि आज से पांच वर्ष पूर्व जीमनवार के पश्चात्‌ आप लोगों के 
सामने इन बहूरानियो को धान्य के पाच दाने देकर सुरक्षित रखने को वहा था । 
आज मैंते अपनी अमानत सबसे बापिस माँगी है। और आप लोग सुन ही 
चुके हैं कि किसने किस प्रकार अपनी अमानत वापिस की है। यह वार्य मैंने 
इतनी परीक्षा के लिए किया था कि कौन कितनी कुशल है और फौन घर 
चार को सभालने में योग्य है। अब हम दोनो वृद्ध हो गये हूँ । अत घर का 
भार इन लोगो को सौप करके नि शल्य हो घर्मसाघच करना चाहते है । कोई 
यह न समझें कि मेंने बहुओ के साथ कोई अन्याय क्या। इसलिए ही मैंने 
इनकी परीक्षा ली है । सबसे छोटी वहू ने मेरी अमाचत्त वो बटाया है, अत 
मुझे विश्वास है कि यह हमारे पीछे घर-चार को वढाती रहेगी । इसलिए मैं 
इसका नाम रोहिणी (वष्डिया) रखता हू भौर इसे घर की मालकिन बनाता 
है। जिस बहू ने अपने दानो को तिजोडी में सुरक्षित रखा हे उसका नाम 
रक्षिता रखता हु और घर के आभूषण मौर रोकडवाली तिजोडी की और 
खजाने की चावी इसे सोपता हू । मुझे विष्वास है कि यह सौपी हुईं सम्पत्ति 
को सुरक्षित्त रक्सेणगी । जिस वहू मे मेरी अमानत को खाकर देखा है वह पान- 
पान में चतुर साछूम पडती है, अत उसका नाम भक्षिता रखता हू और भाज से 
रसोई का काम इसे सौपतदा हू । सबसे वडी बहू ने मेरी अमानत के दाने 
इधर-उधर फेक दिये है, अत. इसका नाम उज््िता रखता हू और चूंकि यह 


स्वच्छ मन उदार विचार घछ 


कोई वस्तु संभाल कर नहीं रख सकी अत इसे घर-भर की झाडा-चबुहारी 
का काम सोपता हू । यह घर की सफाई करके कचरे को वाहिर डाला करेगी, 
क्योकि इसने डालना ही सीखा है । इस प्रकार सेठ ने सब पचो और कूटुम्बी 
जनो के समक्ष अपने घर की व्यवस्था करके और सव का पान-सुपारी से 
सत्कार करके विदा कर दिया। 
बृद्धि करते रहो 
भाइयो, यह रूपक है | हमारे गुरुदेव ने भी हमे अहिसादि पाच ब्रत रूप 
धास्य के दाने सौंपे हुए है । भव जव वे वापिस मागेगे तव उन्हे सभलाता 
पडेंगा । अब आप लोगो को यह देखता है कि हमने उन ज्रतो को बडी बहू के 
समान इधर-उधर तो फेक करके उन्हे नष्ट तो नहीं कर दिया है। यदि 
कर दिया है, त्तो विश्वास रखिये कि आप लोगो को भी कहा पर जम्प लेकर 
कूडा-कचरा झाडना पड़ेगा । यदि आपने खाने पीने मे मलल्‍्य होकर के उन 
शक्षत्रों की परवाह नहीं की है, तो परभव मे आपको भी रसोई-बनाने या भाड 
भूजने का काम मिलेगा । जो अपने ब्रतों को ज्यों का त्यो सुरक्षित पालन 
कर रहे है, वे परभव में भी इसी प्रकार के श्री सम्पन्त महापुरुष बनेंगे । और 
जो अपने ब्रतो को उत्तरोत्तर उस छोटी बहू रे समान बढा रहे हे वे स्वर्ग 
लोक में असरय देवी-देवताओ के स्वामी बनेंगे । 
आज प्राय देखा जाता है कि ब्रतर्ननयमादि को लेकर कितने हो पुरुष 
तो खाने में रहते है, और कितने ही फेंकने मे रहते हे । कई सम्भालते मे 
सावधान हैं और कई वढाते भी है । इनमे से तीसरा और चौथा नम्बर तो 
ठीक हैं। पर पहिला और दूसरा नम्वर ठीक नही । चौथे नम्बर के पुरुष 
भाग्यशाली हैं जो कि लिये हुये ब्रतो को बढ़ा रहे है। ऐसे पुरुष ही संघ के 
मुखिया, अधिकारी और समाज के अधियति बनते हैं। उनके कन्धो पर सब 
बा उत्तर दायित्व रहता है । वे ससार-पक्ष को सम्भालते है और धर्म पक्ष को 
भी सम्भालते हैं। उनका कार्य घर, समाज, राज्य और देश मे प्रशसनीय 
रहता है । 
इसरो का पोषण करनेचाला 
आप लोगों ने सुना होगा कि राजा श्रणिक्र सो भाई ये। उनके पता 
राजा प्रसेचजित्‌ू ने सोचा कि इन सबमें कौन सा पुत्र राज्य को सम्भालने के 
योग्य है ? कौन मेरी राज्यगद्दी का भले प्रकार से निर्वाह करेगा ? कौन सबसे 
तेजस्वी और बुद्धिमान्‌ है। ऐसा विचार कर उन्होने उन सबकी परीक्षा के 
लिए एक दिन उद्यान म मोजन का आयोजन किया ओर अपने सर्वे पुतो को 


दम प्रवचन-सुधा 


जीमने के लिए बैठा दिया | जब परोस्तगारी हो गई कौर उन्होंने जीमना 
प्रारम्भ किया, तभी राजा ने शिकारी कुत्ते लाकर छुड़वा दिये | जैसे ही कु्चे 
भोजन खाने को झपटे, वैसे ही £६ भाई तो उनके डर से भोजन छोड़कर 
भाग गये । किन्तु श्रेणिक कुमार भोजन पर जमे रहे । उन्होंते दूसरे भाइयों 
की थालियों को अपने समीप खींच लिया और उनमें का भोजन कुत्तों को 
फेंकते हुए स्वयं जपनी थाली का भोजन जाते रहे । यह देखकर राजा ने 
निश्चय कर लिया कि यह श्रेणिक कुमार ही राज्य करने के योग्य है। भाई, 
पहिले राजा लोग इस प्रकार से परीक्षा करके ही राज्य के उत्तराधिकारी 
का निर्णय करते थे और उत्तीर्ण होनेवाले को राज्य-पाद संभलवाते थे। 
थदि हमें भी समाज में मान-सम्मान श्राप्त करना है और ऊँचा पद पाने की 
इच्छा है तो उसके योग्य त्याग करना चाहिए और उत्तम भुणों को घारण 
करना चाहिए। जो विना गुणों के ही पद पाना चाहते है, ऐसे पद के भूखों 
को पदवी नहीं मिलती है। जो समाज और घर्मं का कार्य करते हैं, उचका 
मूल्यांकन समाज करती है और उन्हें उच्च पदों पर जासीन करती है । 
आप लोगों ने कल के समाचार-पत्र में पढ़ा है कि राष्ट्रपति ने तीन 

व्यक्तियों को बुलाकर उन्हें “प्राणि-मित्र” की पदवी से विभूषित किया है । 
उनमें से एक तो आपके ही शहर के अ्रतिष्ठित व्यक्ति सेठ मानन्दराज जी 
सुराना हैं, जिन्हें यह्‌ पदवी प्राप्त हुई है । ये दूचड़खानों से जीवों को बचाने 
. के लिए तन, मन ओर घन से लगे हुए हैं। नये खुलने वाले कसाई खानों को 

नहीं खोलने के लिए सरकार के विरुद्ध आन्दोलन का संचालन करने में संलग्न 

हैं। तभी उन्हें यह पदवी मिली । लोग धर्म और समाज की सेवा तो कुछ 

करना नहीं चाहें गौर पुदवी लेना चाहें तो कंसे मिल सकती है ? हम देखते 

हैं. कि आज हमारे लोगों में से कितने ही व्यक्तियों में ऐसी आदतें पड़ी हुई 

हैं कि वाहिर से आनेवाले नये व्यक्ति के जूते मौर चप्पलें ही पहिनकर चले 

जाते हैं। कोई भाई थैला नीचे रखकर आता है भौर थोड़ी देर में वापिस 

जाकर देखता है, तो चला ही गायब पाता हैं । तो क्या यहां थानक में मीणें, 

भील, बोनी, भंगी या चमार जाते हैं ? अब आप बतावें कि जिन लोगों की 

नीयत ऐसी खराव है, वे क्या उच्च पदवी पाने के योग्य हैं ? ऐसे लोग यदि 

यहां आकर सामायिक पौपध करलें और भक्त वनकर बैठ जायें तो क्या उनको 

“ धर्मात्मा कह सकते हैं ? बौर क्या उनको महाजन और मोसवाल कह सकते 

हैं ? कभी नहीं कह सकते | शास्त्रकार कहते हैं कि--- 

अच्यस्याने' कृत पाप. धर्मस्थाने. विनश्यति । 
धर्मस्याने छुत॑ पाप॑ चज्ललेपो भविष्यति ॥ 





स्वच्छ मन : उदार विचार ब्वह 


अरे भाई, अन्य स्थान पर किये गये पाप तो धर्मेस्थान पर आकर धर्म- 
साधन करने से विनष्ट होते हैं । किन्तु जो धर्मस्थान पर ही पाप कार्य करेंगा, 
उसके पाप कहां विनप्ट होंगे ? ये तो वज्ञ लेप हो जायेंगे, जो आगे असंख्य 
कवों तक दुःख देंगे । 
परन्तु आज के ये जूते चोर तो समझते हैं कि जते चुरा कर ही हम धाप 
कर रोटी खायेंगे । परन्तु भाइयो, याद रखो, ऐसे लोग तो अनेक दिनों तक 
भूखो मर कर ही मरेंगे | अरे, मजदूरी करके पेट भर लो, पर ऐसे तीच और 
मिद्य कार्य मत करो । ऐसे कार्य करने से पहिले तो धर्मस्थाव बदनाम होता 
है। फिर स्थानीय समाज की इज्जत जाती हैं और जिसकी वस्तु जाती है, 
“उसकी आत्मा दुःख पाती है । धर्मेस्थान पर तो सदा देने का ही भाव रखना 
चाहिए, लेने का नहीं । यहां पर किया हुआ पाप असंख्य जन्मों तक दुःख देता 
है। | 
लोग कहते हैं कि हमारी सलाह नहीं लेते । भाई, जिनमें इतना भी 
चिचार नहीं है, उनसे क्या सलाह ली जाय ? ऐसे लोगों में तो मनुष्यत्ता का 
ही अभाव है । उन्हें रात-दिच घर्मं की वात सुनाई जाती है, परन्तु फिर भी 
उनमें विवेक जागृत नहीं हुआ है । उससे घर्मे-प्रचार में भारी हानि होती है । 
यहां पर पहिले भी चोमासे हुए हैं, आज भी है और आगे भी सन्‍्त-महात्मा 
आयेंगे । इसलिए हमें अपने चंगर के सम्मान में वटूटा लगाने वाला कोई भी 
कार्य कभी नहीं करना चाहिए । जो ऐसा कार्य करते है चाहे देश में रहें और 
चाहे परदेश में जावे, उनके लिए तो कांटे और खीलें सर्वत्र तैयार है । क्योंकि 
उन्क्ते मत्तमें स्वयं कांटे और खोलें हैं। वे दूसरों को कया गड़ैंगे ? प्रत्युत 
उनके ही पैसों में गड़ेंगे । 
भाइयो, आज ही क्या रामायण वांचते हैं ? अरे, रामायण सुनाते-सुनाति 
बूढ़े हो गये । वया कभी सुना वहीं कि सीता को सोकोंने खराब कहा और उसकी 
बदसामी उड़ाई, या नहीं ? घोवी ने भी कहा, या नहीं कहा ? भाई, कवि के 
अपने शब्द नही होते हैं । वे तो “रावण कह रहर है” हम नहीं कह रहे हैं। 
ओर जब राम के लिए कहते हैं, 'तव राम कह रहा है” हम नहीं कह रहे हैं । 
फिर यदि दुनिया अनुचित व्यवहार करती हैं तो क्यों करती हैं ? यह पुस्तक 
का दोप नही, परन्तु आपके हृदय का दोप है। हम दूसरों के साथ जैसा 
च्यवहार करेंगे, वैसा ही दूसरे भी हमारे साथ करे | पहिले डूसरों के साथ 
अनुचित व्यवहार करके पीछे कहो कि हम माफी मागते हैं तो इसका यही अर्थ 
है कि आपका कार्य जनुलित था ॥ सेठ सुदर्शन से क्या माफी मांगी ? चह शझूली 


8६० प्रवचन-सुधा 


प्र चढ़ ग्रया, पर माफी नहीं मांगी । अन्त में सत्य की विजय हुईं और शूली 
का सिंहासन हो गया | आज आप जो अमरसिंह और वोरसिंह की कथा सुन 
रहे है उसमें भी आया कि वे माफी मांग लें। परत्तु उन्होंने कहा कि माफी 
कैसे मांग लेवें ? यद्यपि उन्हें वाप से ही मांयती थी। पर बाप हो या और 
कोई हो । जब गलती की ही नहीं तो माफी क्‍यों मांगे । परन्तु जिसने गलती 
की, तभी तो हजारों के सामने उसे मंजूर किया । इस प्रकार से माफी 
मांगने वाला तो सारी रामायणकार का ग्रुनहगार हो गया। आज जैसे उस 
जव्त हुई पुस्तक को लेकर उनके लिए सत्राल खड़ा हुआ है, वैसे ही कल दूसरों 
के लिए क्‍यों नही खड़ा होगा ? इस प्रकार से तो इतिहास के पन्ने ही खराब 
हो गये । जो इतिहास की बातें हैं उनके विपय में हमें कुछ भी कहने का हक 
नही है | ऐसे समय तो यही कहना चाहिए कि विवाद-प्रस्त पुस्तक विद्वानों के 
सामने रख दो । वे जो निर्णय देगे, वही मान्य करेंगे । जिसके भीतर घामिक 
हू प नहीं होगा और निष्कपट भाव होगा वही सत्य निर्णय होगा । 

आज का विपय यह है कि हमें सदा शुद्ध, पवित्र.और उदार विचार 
रखना चाहिए, क्योकि उत्तम व्‌ उदार विचारवाले ही संसार में कुछ काम कर 
सकते हैं। 
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र्‌ बाशी का विवेक 





भाइयो, जिस व्यक्ति की भापा शुद्ध और सुन्दर है उसे सुन्दर वस्त्र 
आभूषण पहिन कर अपनी शोभा दिखाने को आवश्यकता नहीं है। हमारे 
साहित्यकारो ते कहा है कि 'वास्भूष्ण भूषणम्‌' जर्थात्‌ सुन्दर वचन ही श्रेष्ठ 
जआाभूषण हैं । मनुष्य की प्रतिष्ठा वचन छे द्वारा ही बढती हैं। जैन आगमभो 
में भाषा के विपय में अनेक बडे-वडे सूत्र हैं। सबसे छोटा दशवेकालिकसूल 
जी मुनिशो के जाचार गोचरी का खजाना है--उसके सातवें जध्ययत में 
स्वत्ततन झूप से 'भाषाशुद्धि पर प्रकाश डाला गया है। जिक्षके पचनो की 
शुद्धि है, वह सहान्‌ पुरुष छहे। और जिसे भाषा का भी जाद नही है उसको 
साधुपना भी नहीं कल्पता है। भाषा की अशुद्धि से कभ्षी-क्ती भारी अनर्थ 
हो जाता है 
अनर्यों की जननी भाषा को नशुद्धि 
आज से कुछ समय पूर्व की वात्त है। आपके पास में यह जो विसलुर गाव 
है, वहा पर पहिले ओसवाल जैनियो के चार सौ घर थे । आज तो चार-पाच 
ही घर है) पहिले वहा पर तीन स्थानक थे भर व्याख्यान भी तीनों स्थानों 
पर होते ये | शोभाचन्द्रजी महाराज के अनुयायी लोगो का जो घर्मस्थान 
था, वहा पर पाच-दस सामायिके प्रतिदिन होती थी । वहा पर एक सन्त जाये 
उनका आचार अच्छा था, देखते मे व्यक्तित्व भी प्रभावक था और पढे-लिखे 
ज्ञी ठीक थे । वह्ष के श्रावको ने उत्तकी समुचित सेवा भक्ति की । इस प्रकार 
हर 


हर प्रवनन-सुधा 


चार-पाच दिन निकल गये | एक दिन जब स्थानज के कियाद खुले ही पै+- 
प्रात काल चार-साढ्े चार बजे एफ नाई आवर बाहिर साम्रापिक्त करने को 
बैठ गये | सन्त मीतर पाटिये पर सो रहे थे । जय वे जागे, तो बोलने है--- 
'अरी, कू वहा चली गई ? [तू कठे चली गई ?) यह शब्द सुनते दी सामायिक 
करनेवाला भाई सोचता है--अरे, महाराज यह क्या बोब रहे हैं? दवम 
तो इन्हें क्रियावान्‌ू समझ रहे थे। पर ये महाराज क्या बोल रहे है ” इनके 
पास कौन है ? उस भाई के हृदय पर उक्त बचनो का बहुत गहरा असर पढा। 
बह सामाथिव करके वहा भें उठा कौर उसने दूसरो से जाकर वहा--महाराज 
तो 'जाणवा जोगा हैं' वावी दुछ नही है । थोडी देर मे यह बात चारों और 
फल गई। और श्वावक लोग सबवेर रथानक में सामायिक करने को सही आये | 
वे सन्त प्रात काल का प्रतिलिखन करके पानी के विए निकले । उन्होंने सामने 
मिलने वालो से कहा--श्रावकजी, आज सामायिक करने को भी नहीं आये ? 
पर लोगो ने न कुछ उत्तर ही दिया और न हाथ ही जोड़ें । महाराज बह 
देखकर वड चकित हुए कि रात भर में ही यह कण रचना हो गई हैं ? वे 
धोवन लेकर और बाहिर से निवट जब रथानक में आये तो लोगों से फिर 
पूछा कि भाई, क्या बात है ? लोगो ने उत्तर दिया भहारास, पूजा वेष को 
नही होती, किन्तु गृणो की होती है । तब उन्होने पूछा- कि आप लोगो ने 
मेरे मे क्‍या कमी देखी है ?े लोगो ने कहा--महाराज, कमी देखी है, तभी 
तो यह बात है कुछ देर के वाद पाच सात श्लावक लोग उक्त बात का निर्णय 
करने के लिए आये । उन लोगो ने थी वन्‍्दना नहीं की और आकर बैठ गये । 
तब महाराज ने जन लोगो से पूछा कि क्‍या बात है ? उन्होंने कहा - महाराज, 
सवेरे उठते समय क्या बोल रहे थे ? 'अरी, रात को थें कठे गई ? महाराज 
थे कहा भाई, पूजनी थी और वह कही पड गई थी | पूजनी सती लिंग शब्द 
है, उसके लिए मैंने कहा--“अरी थे कठे गई! । सच लोग सुनकर हस पडें और 
क्षमा-याचना करके अपने-अपने घर चले गये ) भाई, यह भाषा का प्रयोग ठीक 
नही करने का उदारहण है । जिनको बोलने का विवेक नही होता, वे समय 
पर इस प्रकार अपमानित होते हैं। किन्तु जिन को भाषा बोलने का विवेक 
होता है, अवेक प्रकार के पाप और कलह आदि से बचे रहते हैं । कचन की 
शुद्धि एक बहुत बडी बात है । इसलिए भनुष्य को वचनो के विपय में सदा 
सावधानी बरतनी चाहिए। कक्‍्योत्रि छह वात्तो से मनुष्य का मान-सनन्‍्मान 
चघटता है | कहा है-- 
वालसखित्वसकारणहास्ये, स्त्रोषु_ विवादससज्जनसेवा । 
सर्दभयानमसंस्कृतवाणी पद्सुचरो लघुताप्ु॒पयाति ॥ 


वाणी का विवेक ह्३े 


इन छह वातों में मनुष्य लघुता को प्राप्त होता है--प्रथम यह है कि जो 
मनुष्य वालकों के साथ मित्रता करता है | जो अपनी उम्र में, आचार-विचार 
में मौर जाति में हीन है, ऐसे पुरुष के साथ मित्रता था संगत करने पर 
मनुष्य अपमान को पाता है | यदि हमें अपने कार्य में दो-चार घंटे का अवकाश 
मिले त्तो अपने से अधिक उत्तम आचार-विचार वाले और सिद्धान्त के जान- 
कार लोगों के पास उठना-बैठना चाहिए । यह देख करके दूसरे लोग भी कहेंगे 
कि वह भली संगति करता है । नीतकार कहते हैं कि--- 
बाल से आल, घुढ्डें से विरोध, कुलच्छन नारि से न हंसिये । 
ओछे फी भ्रीति गुलाम की संगत, अघट घाट में न धंसिये ॥ 
इसलिए बालक के साथ मित्रता अच्छी नहीं है। बृद्धों से विरोध भी 
अच्छा नहीं है | कुलक्षण व्यभिचारिणी स्त्री के साथ हंसना भी उचित नहीं । 
ओोछे पुरुष की प्रीति और ग्रुलाम की संगति भी अच्छी नहीं और जिस नदी- 
तालाब आदि के घाट की गहराई आदि का पता नहीं हो तो उसमें भी नही 
घुसना चाहिए। 
अपमान का दूसरा उदाहरण है अकारण हंसना ।, कोई हंसी की वात आ जाय 
तब तो हंसना ठीक है । मगर दस आदमियों के वीच में बैठे हुए यदि विना 
किसी कारण के कोई हंसेगा तो बह अवश्य ही अपमान को अश्राप्त होगा। 
अपमान का तीसरा कारण हैं स्त्रियों के साथ वाद-विवाद करना । मनुष्य यदि 
कहीं किसी स्त्री के साथ विवाद करता होगा तो दर्शक लोग उसे मूर्ख समझेगे 
और उसका तिरस्कार करेंगे ॥ अपमान का चौथा कारण हे दुर्जन मनुष्य की 
सेवा करना | थदि कोई दुप्ट पुरुष की सेवा करता है, तो उसमें द्वुप्टता ही 
आयेगी ओर देखने वाले भी उसे दुप्ट समझकर उसका अपमान करेगे | अप- 
मान का पाचवा कारण है गधे की सवारी करना । यदि कोई भला आावभी 
गधे पर सवार होकर वाजार में से निकले तो सभी उसका तिरस्कार करेगे । 
अपमान का छठा कारण है संस्कार-रहित वाणी का बोलना | जो गंवारू या 
ग्रामीण भाषा बोलते हैं, वे अपमान पाते है । इस प्रकार उक्त बातों से मनुष्य 
अपमान को प्राप्त होता है। यदि हमें अपमान से वचन्रा है तो उक्त पांच 
कारणों के साथ असंस्कृत या असभम्य वचन बोलने से भी वचना चाहिए । जो 
बुद्धिमाद होते है, वे थोड़े से ही हित-मित प्रिय वचनों के द्वारा अपनी वात 
कह देते हैं और सुनवेवाले उसकी वात को सुनकर प्रसन्न होते हैं और उसे 
स्वीकार करते हैं | देखो--अच्छा वकील, वैरिस्टर या सोलीसीटर दो चार 
वाक्य ही जज के सामने रखता है और जज उसके अनुसार अपना फँसला दे 
देता है । जो भाषा के चिह्ाइ होते हैं वे थोड़े से शब्दों में ही अपनी सारी वात 
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कह देते हैं। भगवाद की भाया अधेमागधी है वह कितनी महत्त्वपूर्ण होती है 
कि सर्व श्रोत्ताओं के संशय दूर हो जाते हैं मौर हृदय कमल खिल जाते हैं । 
कहा भी है--- 


भाषा तो बड़ी बड़ी नर्धमागधी अक्षर मेल हैं छन्‍्द के ॥ 
संशय ना रहे बोलतां उठे पर छन्द के ॥ 
अरिहंता दीपंता ए ॥ 


भगवान की अध्षमाग्रधी भाषा का यह महत्व है कि पढ़ते हुए ही उधका 
सार तुरन्त हृदयंगम हो जावा है। जो उस भापा में प्रवीण वन जाय, तब 
तो किसी प्रकार की शंका को स्थान ही नहीं रहता (है । भगवान की वाणी को 
सुनते ही सवको आनन्द प्राप्त होता है जैसे कि पर्निहारी को सुनते ही सांप 
मस्त हो जए्ता है ६ 


भव से निकली वाणी का असर 
आप लोग कहेंगे कि महाराज, आप हमको प्रतिदिन इतना सुनाते हैं, 
फिर भी हम लोगो के ऊपर असर क्यो नहीं होता है ? भाई, हम भी वैरांग्य 
झधार मांगा हुआ लेते हैँ। यदि हमारे भीतर वैराग्य होवे तो अवश्य असर 
पड़ेगा । हा, पहिले के सन्‍्तों की वाणी का मवश्य असर पड़ता था। ज्ञानी 
पुरुषों के बचनों में वड़ो ध्वनि निकलती है ॥ उनकी वाणी सुवकर अनेक बड़े 
से बड़े दुराचारी, पापी भी पार हो गये । जिनके उद्धार वी लोग कल्पना भी 
नहीं करते थे, उनका भी कल्याण हो गया । 
पूज्य अजरामरजी स्वामी हो गये हैं । उनके शिष्य थे मुलचन्दजी स्वामी 
और धनराजजी स्वासी । धचराजजी का परिवार तो मारवाड़ में है मौर 
मूलचन्दजी का गुजरात में हैं। एक वार लीवड़ी में मूलचन्दजी महाराज से 
भगवती सूत्र सुनाना प्रारम्भ किया । वहां के राजा ने दीवान से पूछा कि तेरे 
गुद्द ने यहां पर चौसमासा किया है। उसने उत्तर दिया--हा महाराज, किया 
है । राजा ने पूछा कि वे व्याख्यान में क्या वांचते हैं? दीवान ने कहा-- 
महाराज, भगवती वाचते हैँ ॥ राजा ने कहा -हमारे गुरु तो भागवत वांचते 
हैं । इन दोनों में क्या फर्क हैं ? दीवाव से कह्ा--भग्रवती सर्वेज्ञ देव की वाणी 
है । राजा वोला--क्या भगवती में ऐसी शक्ति हैं कि मैं ठूंठा रोपू तो उसमें 
फल लग जायें ? यदि ठूठे के फल लग जावें तद तो भागवत्त से भगवती बड़ी 
है। अन्यथा नहीं । अब दीवान साहब क्‍या उत्तर देवें । जिसके आश्वित 
आजीविका हो, उसे यद्धा-तद्धा उत्तर नी तो तहीं दिया जा सकता | अतः 
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उन्होने कहा महाराज, मैं निवेदन करूंगा । इसके बाद वे गुरु महाराज के 
पास गये और कहा--महराज, आज यहां के राजा ने ऐसी वात कही है, सो 
मैंने कोई उत्तर नहीं दिया है और ऐसी बात पर मैं कहता भी क्‍या ? तब 
गुरु महाराज बोले--अरे क्या तुझे भगव्यन की वाणी पर विश्वास नहीं है ? 
जिसके हारा असंख्य प्राणियों के असंख्यभवों के पाप भी नणष्ठ हो जाते हैं तो 
उसके हारा दूठ के फल लगना क्या कठिन वात है ? दीवान जी बोले-- 
महाराज, कही ऐसा न हो कि आपका और मेरा डेरा ही यहां से उठ जाय ! 
क्योंकि यह राजा की वात है| ग्रुद महाराज ने कहा--तू कोई चिन्ता मत 
कर सब ठीक होगा । तत्पश्चात दूसरे दिन व्याख्यात के समय भागवत्त वांचने 
बाले व्यासजी समीष में आकर चैंठे और पूछा कि महाराज, भगवती में ऐसी 
क्या बात है जो भागवत से वढ़कर है ॥ भागवत की वचनावली (और भगवती 
की बचनावली इन दोनों में से कौच सी अच्छी है ? तब गुरु महाराज ने 
कहा--मैं किसी भी ग्रन्थ की निन्‍दा नहीं करता हूं। फिर भी भगवती 
भगवती ही है । यह सुनकर व्यासजी वोले--क्या दूढठे के भी उनके 
प्रभाव से फल लग जायेगे ? आचार्य महाराज मे कहा कि लगने बाले होंगे 
तो लग्र जायेंगे । 
दूसरे दिन गुरु महाराज के व्याख्यान में राजा साहब जब पहुंचे, तब 
भ्गवत्तीजी का प्रवचन हो रहा था। सुनकर उन्होंने सोचा कि इसमें तो 
भागवत से भिन्न ही विषयों का वर्णन है। अतः: उन्होने उपाश्रय के वाहिर 
धूल मे एक लकड़ी गड़वा दी और चार आदमी उसकी देख-रेख के लिए 
नियुक्त कर दिये | जैसे ही यह वात जन समाज को ज्ञात्त हुई तो बड़ी खल- 
मच गयी कि कही ग्रुरु महाराज की बात न चली जाय । संयोग से उसी 
दिन पानी वरसा और तीसरे दि ठूंठ मे से अंकुर निकल आये। पहरेदारों में 
से एक ने जाकर राजा से कह--महाराज, लकड़ी में से अंकुर निकल आये 
है । राजा साहव ने स्वयं जाकर देखा तो बात को सत्य पाया । इधर व्याख्यान 
में भगवती सूत्र का प्रवचत चलता रहा और उधर बह डंडा बड़ा और हरा- 
भरा होता गया । तीन बष में भगवतीजी का प्रवचन समाप्त हुआ । इस बीच 
वहां पर अचेक बड़ें सन्‍्तों का भी परदार्पण हुआ। लोगों ने आइशचर्य के 
साथ देखा कि तीन वर्ष के पूरे होते ही उस ठूठ में आम भी जग यये हैं। 
जैसे ही लीवड़ी-नरेश को यह पता लगा तो वे आकर ग्रुरु महाराज के चरणों में 
नत मस्तक हुए । जैनघर्म की बड़ी भारी प्रभावना हुई । उस समय से माज 
तक लीबड़ी, मोरवी और लखतर-दरवार जैतधर्म पर श्रद्धा रखते है और 
जैच सन्तों का समुचित्त आदर करते हैं । 
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आप लोगों को ज्ञात होगा कि जब लींवड़ी में जैन कास्फरेन्स का अधि 
वैशन हुआ और सेठ चांदमलजी अध्यक्ष वनकर के वहां गये, तब वहां के 
नरेश ने उनका स्वागत-सत्कार किया । इससे वहां जँनधर्म का महत्व बढ़ा । 
जिन्हें जैनधर्म पर और भगवान की वाणी पर श्रद्धा जौर भक्ति होती है, वे 
बडी भक्ति और विनय के साथ आममसूत्रों का अध्ययच, श्रवण और मनन 
करते हैं । पहिले बड़े विधान के साथ भगवती सूत्र का वाचन होता था 
इसके वाचव के प्रारम्भ में, मध्य में और अन्त में सब मिलाकर १२३ 
आयवबिल करने पडते हैं । जप-तप भी चलता है और महापुरुषों का जाशीवादि 
भी रहता है । तव सिद्धि और चमत्कार हृष्टिगोचर होते हैं । परन्तु आज तो 
इन बातो की ओर किसी का ध्यान हो नहीं है। और हर कोई कहता है कि 
हम भगवती या अन्य सूत्र बाँचते हैं । 
अर्थेज्ञान शुन्यता से अनर्थ 
एक स्थान पर एक सतीजी मोक्षमार्ग बांच रही थी | उसमें पाठ आया--- 
'कयरे भरगें अव्खाए! इसका उन्होंने अर्थ किया कि 'कए भुजंते कहतां केर, 
मूंग आखा नही खाना' | यह अर्थ सुनेकर एक श्रावक ने कहा--आप यह 
कैसा अर्थ कर रही हैं ? इसका अर्थ तो यह है कि "मोक्ष का मार्ग कौत्त सा 
है ? भाई, अर्थ तो यह था और उन्होंने अर्थ कर दिया कि जालखे कर और 
मूंग नहीं खाता । इस प्रकार से यदि कोई शब्द दांच भी लेवे और ग्रुरु-मुख 
से उसके अर्थे की वाचना नही लेवे तो ऐसे लोग अर्थ का अनर्थ कर देते हैं । 
परल्तु जिन्होंने शुरु-मुख से अर्ये की वाचना ली है, और जिनमें साधुपना है, 
वे इस बात को भली-भांति जानते हैं कि शास्त्र के किस वचन का क्या अर्थ 
कहना अपेक्षित है ॥ वक्ता का लक्षण कहते हुये शास्त्रकारों मे कहा है कि 
प्राप्त सम्स्तशास्त्रहदय: अर्थात्‌ वक्ता को समस्त शास्त्रों के छृदय का--- 
रहस्थ का बोध होना चाहिए | ऐसा कुशल वक्ता क्षे न-काल के बनुसार कथन 
का संक्षप ओर बिस्तार से व्याख्यान करता है। इसलिए एक नीतिकार 
कहते हैं--- 
पोथो त्लीन प्रकार फो, छोटो बड़ी मझोल 
जहां जेसा अवसर दिखे, तहां तेसी को खोल ॥॥ 
भाई, वक्तापने का यह चातुर्य ग्रुरन्सुख् से सुने बिना और भाषा 
की शुद्धि का ज्ञान हुएं विना नहीं आप्त होता। वचन-शुद्धि के लिए 
आवश्यक हैँ कि मनुष्य अकारण हुंंसे नहीं। साथु के लिए 
और श्वावक के लिए हंसने का सिषेघ किया गया है, फिर अतवसर 
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है, फिर अनवसर तो हंसना ही नहीं चाहिए । पूर्वजों ने कहा है कि “रोग फो 
जड़ खांसी और लड़ाई की जड़ हांसी 7 विश्व में अनेक लड़ाईयाँ केवल हंसी 
के ही कारण से हुई हैं । यदि कोई पुरुष शान्ति में वैठा है और यदि उससे 
कोई हंली-मजाक भी करे तो वह सहन कर लेता है। किन्तु यदि किसी 
की प्रकृति उम्र है, अथवा कहीं बाहिर से किसी पर चिढा हुआ आया है और 
उस समय यदि कोई उससे हंसी-मजाक कर दे, तो लड़ाई हुए विना नहीं 
रहेगी । इसलिये मजुण्य को सदा बोलने में सावधानी रखनी चाहिए | और 
अशुद्ध भाषा का कभी प्रयोग वहीं करना चाहिए । 


चोलने में सदा मीझे और कार्णे-प्रिय वचन ही बोलना चाहिए। कहा 
भी है-- के 

प्ियवदय पभ्रदानेत सर्वे सुष्यन्ति जन्तवः ॥ 

तस्मात्‌ प्रियं च्व धक्तव्यं बचने का दरिद्रता ॥ 

भाई, प्रिय वचनों के बोलने से सभी प्राणी सन्तुष्ठ होते है। अरे, मनुष्यों 

की तो कहे कौन, पशु-पक्षी और हिंसक जानवर भी मीठे वचन सुनकर श्रसन्न 
होते हैं और अपनी ऋ ता छोड़ देते हैं । इसलिए मनुष्य को सदा प्रिय वचन 
ही वोलना चाहिए | नीतिकार कहते हैं कि वचन में दरिद्रता क्‍यों करना ? 
क्योंकि मीठे वचन बोलते में पूजी खर्चे नहीं होती है और कदठुक बोलते में 
कोई धत की बचत नहीं होती है । भरे भाई, अन्य बातों में भले ही 
पैसे को कंजूसी करो, पर बोलने में त्तो बचनों की कंजूसी नहीं करनी 
चाहिए । 


भगवात से सन्ध्याकाल में सौच रखने और सामायिक-प्रतिक्ररण आदि 
करने का जो विधात किया है, उसमें एक रहस्य भी है | वह यह कि प्रांत, 
मध्याक्ल, साथंकाल जौर अधैरात्रि के समय इन्द्र के चारों लोकपाल ओर दशों 
दिग्पाल अपने-अपने क्षेत्र की रक्षा करने के लिए घूमते रहते हैँ। उस समय 
यदि कीई पुरुष किसी के लिए अन्धा, लंगड़ा आदि निकृष्ट और निन्‍्य बचन 
का प्रयोग कर देवे ओर वे उनके सुनने में आजावें-ती बोलनेवाला पुरुष 
चैसा ही हो जाता है । इसीलिए जैन सूत्रों में त्रिकाल सन्ध्या करने का विधान 
किया गया है 

प्रायः देखा जाता है कि जन्म देनेवाली माता भी अपनी प्यारी बच्ची 
से 'राड' कह देती है। भले ही वह प्रेम से कहती हो। पर ऐसे वचन नही 
छ 
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निकालना चाहिए | कर्मो की गति को कोई नहीं जानता । यदि भाग्यवश 
जैसा कहा और वैसा ही हो गया तो पीछे कितना दुःख होता है । 

अनेक पुरुष और स्त्रियों के बचनों में इतना विप भरा होता हैँ कि उसके 
बचन सुनने से कितने ही आात्मचात तक कर बैठते हैं। इसलिए मनुष्य फो 
सदा विचार पूर्वक प्रिय वचन ही बोलना चाहिए और भाषा के जानकार होते 
हैं, वे सदा हित-सित्त और प्रिय चचन ही बोलते हैं ।॥ इसलिए बुद्धिमान पुरुषों 
को वाणी का विवेक सदा रखना चाहिए । 
बि० स्ृ० २०१७ कार्तिकवदी ६ 
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सज्जनो, मनुष्य का सहनशीलता एक वड़ा भारी गुण है। जीवन' 

में कप्ठ और मातना, बेदना और पीड़ा आती है, वह कहने के लिए नहों, 

किन्तु सहने के लिए होती है। इस सहनशीलता ग्रुण के कारण ही असंख्य 
महू॒पि, देव, मनुप्य-तिर्यचकृत और आकस्मिक अनेक उपसर्यो और 
यातनाओं को सहन करके निर्वाण पद को प्राप्त हुए हैं। गृहस्थी जीवन 
में भी जो पुरुष सहनशील होता है, उसके सामने कैसी भी परिस्थिति आकर 
खड़ी हो जाय, उनका वह शान्तिपूर्वक निर्वाह कर लेता हैं। उसके घारण 
उसके चित्त में किसी प्रकार का विक्षेप या डांबाडोलपना पैदा नहीं होता है, 

क्योंकि बह सहनशील है ओर उसने हर एक प्रकार के कष्ट और आपत्ति को 

सहन करना सीखा है । उसने अमृत पीचा भी सीखा है और विप-पान करना 

भी सीखा है | सिन्‍दा जौर बुराई सुनना भी उसे प्रिय है। वह जीवव-मरण, 

लाभ-नलाभ, यश-अपयण, सघत और निर्घन आदि सभो दशाओं में वह 

समभावी बना रहता है | वह जानता है किये सब अपने धूर्वकृृत कर्मों के 

परिप् से प्राप्त हुई हैं। अतः शास्ति से सहत करने पर ही इन से मुक्ति 

मिलेगी । अपनी इस,हह्तम श्रद्धा के कारण ही वह अपने ध्येय से जरा भी 

विचलित नही होता है । सहनशील पुरुषों को असहिष्णु वनामे के लिए लीग 

कितना ही प्रयत्न क्‍यों न करें, पर वह उससे विचलित नही होता है। इतिहास 

इस बात का साक्षी हैं कि सहनशील पुरुषों को अपनी घारा से चल-विच्चल 

द्६ 
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करने के लिए कितने ही मनुष्यो ने अनेक प्रकार के छत्जयच किए और 
अनेक प्रकार के वितण्डाबाद भी उसके सामने रखे परन्तु वे अपनी हृढता से 
डिगे नही और अपन सहनशील स्वज्नाव म स्थिर रहे । आप लोगों ते देखा 
होगा कि बड़ी वी आध्रियों के अवड़ आने पर अनेक मकान गिर जाते हैं। 
छप्पर उड जाते हैं, और पोले दीमक-भक्षित वृक्ष उखड जाते है। परन्तु जो 
वृक्ष सारवाबू ह और जितके भीनसर सहनशोलता है, वे ज्या क त्यो खडे 
रहते हैं । हवा के वेग के अनुमार वे झुक जाते हैं । जा झुकना नहीं चाहता 
है और जिसमे सहन करने की शक्ति भी नही है, उसे तो वष्ठ ही होना पडता 
है । कौन सा वृक्ष गिरता है ? जिसके मूल मे पोल है---जिसकी जड ठोस और 
गहरी नही हे, वह वृक्ष हवा का झाका लगते ही गिर जाता है। परन्तु जो 
धृक्ष मजबूत और निगोट है, वह नही गिरता है । उसे गिरने की आवश्यकता 
भी नही है । 
अभी यह अकरण चल रहा है कि सहनपील पुरुष की आप कितनी भी 
हसी कर लेवें, वह उसे शाल्ति से सहत कर लेगा । वह सोचता हे, यदि इससे 
इनका मनोरजन होता है और इससे आनन्द लेते है तो लेवें, इसमे मेरी कया 
हानि है ? कितने ही व्यक्ति एसे होते है जो दूसरो की तो हंसी-मजाक उडायेंगे । 
परन्तु यदि कोई उनसे हसी-मजाक करे, तो उन्हे वह सहन नहीं होंता ॥ 
कहावत है कि 'एक हुसो को सौ गाल । इतनी सहन करते की शक्ति होबे तो 
हसी करो । अन्यथा नही । 
हसी में बियासी 
कश्ी-कभी मनोविनोद के लिए की गई हसी के भयकर परिणाम देखने 
में आते हैं। जैतारन पट्टी मे एक खराडी नाम का गाव है। बहा के एक 
ब्राह्मण के घर उसका जवाई आया । भाई जब चार-छह महीने का विवाहित 
जवाई जपनी ससुराल जाता है, तब वहा के लोग प्राय हसी-मजाक करते है । 
जव वह टोलिया पर सो रहा था, तब चार मसखरो ने उसे टोलिया समेत 
और रस्सी से वाधकर तालाब मे डाल दिया । वे चारो व्यक्ति तमाशा देखने 
के लिए कितारे पर खडे हो गये । जब उसकी नोद खुली, पर अपने को बधा 
और पानी मे पडा देखा तो निरुपाय होने से दम घुटकर भय से उसके प्राण- 
पर्चेह् उड गये । अब वी तो उन लोगो ने हसी थी भगर बेचारे के प्राण 
चले गये ! जब बहुत देर तक उन लोगो को कोई हलचल नही दिखाई दी, तो 
उसे मरा पाथा | यह देखकर वे लोग घवडाये । जैसे ही यह समाचार गाव 
में पहुचा तो असेक लोग जोश मे आग्ये और पुलिस को बुलाने सगे । तब 
उस मरे हुए व्यक्ति के सुसर ने आकर कहा--भाई अब पुलिस को बुलाने 
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से त्तो मेरा जवाई जिन्दा नही हो सकता है। मेरे भाग्य मे जो कुछ लिखा 
था, वह हो गया । इस प्रकार उत्तेजित लोगो को समझा बुझा करके उसने 
शान्‍्त कया । पर भाई, यह उन मसखरों की भयकर मसखरी 
है, जिसने कि वेचारे के प्राण ले लिये । कौर एक वेत्रारी अबला कन्या के 
माथे का सिन्दूर सदा के लिए पोछ दिया । उस ब्राह्मण ने अपने जमाई के चापको 
भी बुलाकर के समझाया और कहा कि जो चला गया है वह वो लौट कर 
भा नही सकता, भले ही आप कुछ कर ले । अब तो मामले को आगे छढाने 
में अपनी बदनामी ही होगी । उस ब्राह्मण मे सहनशीलता थी, तो ऐसे दारुण 
ढुख को सह लिया और दूसरों को भी जेल जाने से बचा दिया। अन्यथा 
मसखरो को अपनी मसखंरी का अच्छा मजा मिलता और जेलखामने की हवा 
खानी पडती | 
भाइयो, साधु हो, या श्रावक हो, अथवा साधारण जैन हो । किसी भी 
पदवी का धारक हो सहनशीलता सबका मुख्य गुण है । यदि सहनशीलता 
है, ता उस पदकी शोभा है और यदि वह नही है तो उस पदकी' कोई शोभा 
नही है । सहनशील पुरुष अपने विचारो पर हृढ रहता है। जरासी परिस्थिति 
बदलते ही कायर पुरुप जैसे वाचाल हो उठते है, सहनशील पुरुष वैसा बाचाल 
कभी नहीं होता । जो सहतशील बनकर अपने लक्ष्य की प्राप्ति में लगा रहता 
है, वह अवश्य सफलता प्राप्त करता है। किन्तु जो असहिष्णु होकर इधर- 
उधर भटठकता है, बह कभी अपने उद्दं श्य मे सफल नही होता ! असहनशील 
व्यक्ति न भिन-मडली मे बैठने के थोग्य है और न व्यापारियों के बीच में ही 
लठने के योस्य है। बह शेखचिल्ली के समान क्षण में रुष्ट और क्षण मे सन्तुष्ट 
दिखता है, इसलिए उस पर कोई विश्वास नही करता है। लोग कहते भी हैं 
कि इसे मत छोडो, नही तो यह व्यर्थ मे बलेडा खडा कर देगा । इससे अपनी 
भी इंज्जत-आवरू जायगी । जो सहनशील व्यक्ति होता है, उसकी सब लोग 
प्रशक्ता करते है और उसके लिए कहते है कि यह तो हाथी पुरुष है, नगाड़े का 
ऊट है। इसे कुछ भी कह दो, परन्तु यह कभी आपसे वाहिर नहीं होभा। 
ऐसा व्यक्ति अपने हर काय को हर भ्रकार से सर्वत्र सफल कर लेता है । 
समप्तर्थ बनकर साहसी बने ! 
भाई, आज लोगा में से सहनशीलता के अभाव से ही कितन विगाड हो रहे 
हैं । देखो---लडके पढने के लिए स्कूल-कालेजों भे जाते है । सहनशीलता के न 
होने से वहा भी दलवन्दी होती देखी जाती है । वह राजपूत-दल है तो यह 
जाट-दल है | एक दल सदा दूसरे दल को पछाडने के लिए उद्यत रहता है । 
उनके वीच आप की समाज के भी लडके पढते है, वे उनसे रात दिन मार 
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खाते रहते है । परन्तु आपने कभी यह प्रयत्न नहीं किया कि हेस अपनी समाज 
के बालको में चेतना सावे, जागृति उत्पस्न करें और उन्हें बलवान्‌ बनावें। 
उन्हें आपने कभी यह पाठ पढाया ही नहीं कि वे डट फर शैतानों का सामता 
कर सकें । कभी क्षणिक जोश आता है, मगर वह द्रूघ के उफान के समान जरा 
सी देर भे ठडा हो जाता है । आप लोगो के यहाँ पर हजारो घर होने हुए भी 
कोई अखाडा या व्यायामशाला तक नही है । यदि आपने लडफ़े अयाडे के 
पहलवास होते, तो क्‍या किसी की सजाल थी जो वह आपने लड़के को हाथ 
लगा देता । यही पर दखो--आयंसमाज के लडकी को कोई हाथ भी लगाने 
का साहस नही करता है। कभी अवसर जाने पर उनके दस-पाच नौजवान 
चले जाते हैं तो अनेको को पछाड बर आते है । परन्तु आपके बच्चे तो मार 
खाकर ही आते है और आप लोगो से अपना दुख कहते हूँ ॥ यदि आपके भी 
अखाड़े होते और यहा जाकर आपके लऊके व्यायाम करते तो बलवान होते 
और उनके थी हौसले दूसरों के साथ मुक्ाबिला करने के होते तो किसी की 
हिम्मत नही थी--जो उन्हें कोई छेड सकता । परन्तु इस ओर आप लोगो का 
कुछ भी ध्याव नही है । जब ये बालक इस उम्र मे बलवान गौर हिम्मतदार 
नही बनेंगे तो भविष्य म उनसे धर्म और समाज पर सकट थाने के समय रक्षा 
की क्या आशा की जा सकती है । जैसे आप क्मजार है, किसी का मुकाबिला 
नही कर सकते, वैसा ही आप अपनी सन्तान को बना रहे हैं ॥ जय आपको 
लडको के ही बलवान बनने की चिन्ता नहीं है तब लडपिया की तो बात 
ही वहुत दूर है । इनमे तो आपने कायरता ही धारम्भ से भर दी हे कि थे तो 
चूडिया पहिनने वाली हैं । जब जन्म से ही आपने कायरता की जन्म घुटी 
पिलाई है तब ये बचारी आततायी का कया सामना कर सकती हैं और कैसे 
अपने शील और धम का बच( सकती हैं | जब आप लोगो में ही साहस नही 
है और कायर बचे हुए हैं, तव सबन्तान के वलवान्‌ और साहसी बनने की आशा 
ही कसे की जा सकती है । आप लोगो मे यह कायरता आई क्यो ? क्‍या कभी 
आपने इसका भी विचार किया है ? भाई, बात यह है कि आप लोगो की 
शक्ति पडौसियो से लडने और वाल-वच्चो के साथ चिडचिड करन में ही नण्द 
हो जाती हैं । परन्तु जो पुरुष सहतशील होत हैं तो उनमे रोग बढते ही नही 


है और अवसर आये पर वे कुछ करके भी दिखा देते हैं । यह शक्ति मनुष्य के 
भीतर होना मावयश्क है । 


प्रथम तो वैश्य च्गे यो ही भीरू है। फिर दूसरे हमे पाठ पढामेवाले 
गुरू पं मिले है कि हर बात मे पाप का भय बताकर उन्हे और भी कायर 
बना देते हैं। अरे, क्या क्रीध करने मे और अनीति का धन अहण करने मे 


मनुप्य की शोभा-सहिष्णुता श्०्३ 


पाप नहीं है ? परन्तु इन पापों को छोड़ने की वात नहीं कहेंगे । पर आततायी 
के आक्रमण से आत्मरक्षार्थ शस्त्र उठाने और मुकाविला करने में पाप-पाप 
चिल्ला करके उन्हें कायर बना देंगे । मैं पूछता हं कि कसरत करने में कौनसा 
पाप है ? आप जैन हैं, तो क्‍या व्यायाम करने के भी अधिकारी नहीं रहे ? 
अरे, शास्त्रों को पढ़ो- जहां किसी क्षी जैन राजए का वर्णेव आता है, वहां 
पर साफ़ लिखा है कि प्रातःकाल शारीरिक बाधाओं से निवृत्त होकर आयुध 
शाला में व्यायामशाला में जाता है और वहां पर नाना प्रकार के व्यायाम 
करके, अनेक मललों के साथ कुश्ती करके और नामा प्रकार के तैलों से शरीर 
मर्देन करके हृष्ड-पुष्ट होकर वाहिर निकलता है। जव ऐसे जेच राजा होते 
थे तभी वे और उत्तकी सन्‍्तान साथु बनने पर भयंक्रर से भयंकर उपसर्मो और 
परीपहों के आने पर अडोल और अकम्प होकर उनकी सहन करते थे । भाई, 
जो सहनशीलता साधुपने में अपेक्षित है उसे हमारे धर्म-गुरु गृहस्थ श्रावकों 
के लिए बता रहे हैं, यह एक आश्चर्य की बात है। साथु तो घर-भार से 
मुक्त हो गया, अतः उत्तकी साधना तो एक मात्र आत्मोपकार की रहती है । 
परन्तु गृहस्थ के ऊपर तो सारे घर का भार है । यदि-वह साधु जैसा विचार 
करने सगे तो सारा गृहस्थपना ही समाप्त हो जाय | हमारी इस कायरता 
के कारण ही दुनिया को यह कहने का मौका मिल गया कि ये तो ढीली घोती 
पहिनने वाले वनिये हैं । यही कारण है कि चोर और डाकू सभी आप लोगों 
को छूटते रहते हैं। जाप लोगों में जो कायरता के भाव भर विये गये हैं, 
यह उन्‍्हीं का परिणाम है कि आप लोगों की जाति का जो भौरव था, वह 
चला गया है । और अपना शेरपना छोड़कर सियारपना आपने अगीकार कर 
लिया है । 
भाइयो, आप लोग तो केवल योजनाएं बनाने में ही लगे रहते हैं, पर 
करते-धरते कुछ नहीं हैं | आप से तो ये छोटे-छोटे याँव वाले बच्छे हैं, जो कि 
कुछ न कुछ करते रहते हे क्योंकि उनके शरीर में शक्ति है । इसीलिए अवसर 
आमे पर उन के खून में जोश आये बिना नहीं रहता है । 


निर्भक बनो ! 

जैतारन-पट्टी प्रें देवली गांव है । वहां माहेश्वरी आर ओसवालों के अनेक 

घर थे । एक बार एक माहेश्वरी भाई अपनी स्त्री के साथ किसी वाहिर गांव 
से आरहा था, तो रास्ते में डाकू मिल गये। उन्हींने इन दोतों को रोककर 
स्त्री के सारे गहने उत्तर लिये। किन्तु पैरों में जो कड़ें थीं, वे मजबूत थी, 
अतः नहीं खुल सकी । तव एक डाकू ने कहा कि कुल्हाड़ी से पैर काट कर 


श्ग्ड प्रवचन-सुधा 


निकाल लो | जैसे ही एक डाकू ने कुल्हाडी उठाई, वैसे ही स्‍त्री को गुस्सा था 
गया उसके खून मे जोश दौड गया | उसने अपने धणी से कहा--अरे मोलिए, 
तेरे होते हुए ये मेरे पैर काटते हैं? स्त्री के शब्द सुनते ही आदमी वो भी 
जोश लआागया तो उसने अपने दोनो हाथो से दो डाबूओ को दबा लिया। स्त्री 
ने शोर मचाया और उसकी आवाज सुनकर इधर-उधर से लोग आागये । तब 
वे डाकू किसी प्रकार से उससे अपने को छुडावर के भाग गये । भाई, उस 
मनुष्य मे जोश कब आया ? जब स्त्री ने ताना मारा। पर जिनके चलते हुए 
ही धोती खुल जाती है, उन्हे एक क्या, दम ताने भी सुना दो, तो भी बे क्या 
कर सकेंगे । सारे कथन का अभिप्राय यह है कि आपक्रो अपने बच्चों को निर्मय 
बनाना है । इसके लिए उनकी शारीरिक शक्ति का विकास करना होगा । 
इसके लिए लापको अखाड़े और व्यायामशाला खोलना चाहिए और उनमे 
अपने बच्चों को भेज कर शारीरिक सामर्थ्य से सम्पन्न बनाना चाहिए | जो 
गरीब बालक है, उन्हे प्रोत्साहन देना चाहिए और उचको दूघ पिलाने का भी 
प्रबन्ध करमा चाहिए | आज अखबारो में पढते है कि कही कोई शिव-मेता 
बना रहा है और कही कोई वानर-सेना बना रहा है। जो ऐसा पोरुष 
दिखाते हैं तो सरकार को भी उनके सामने झुकना पडता है भौर उनकी 
मागो को स्वीकार करना पडता है। परन्तु क्या आप लोगो ने कही ऐसा भी 
सुना है कि ओसवालो ने, या अग्रवाल ने यथा माहेश्वरियों ने ऐसी कोई सेना 
बनाई हो ! अरे, सेना वत्ताना तो दूरक़ी वात है, परन्तु हमारे समाज का 
हृदय तो सेना को देखते ही घक-घक करने लगता है | यो तो आप लोग एक 
पैसा भी निकाल करके नही देंगे | परन्तु जब ऊपर से मार पडल्ती है, तो 
लिजोरी की चाविया भी चुपचाप दे देते हैँ। भाई, जब तक आपमे शारीरिक 
बल नही आयगा, तव॒ तक आपमे पौरुष और साहस भी नही आ सकता और 
सहनशीलता भी नही आ सकती है । सहनशीलता के आये बिना न मनुष्य बपने 

विचारो पर इढ रह सकता है और न क्रत सबयम और तप में ही स्थिर रह 

सकता है । 

शक्तिशाली ही समझा सकता है 
सोजत की एक लडकी पाली में अच्छे ठिकाने विवाही हुई थी । उसका पत्ति 

कुसगंत से शराब पीने लगा। स्त्री के वार-वार मना करने पर उससे उसे 

मारना शुरू कर दिया | जब उसके वाप को पता चला तो वह उसे लिया ले 

गया। उसके ससुर ने उसके साथ ऐसा कठोर व्यवहार किया और कहा कि 


यदि तू शराव पीना चह्ठी छोडेग्रा तो मैं तुझे जान से मार छू गा। तब वह 
शराव क्या, भग्र पीना तक भूल गया। 


अनुष्य की शोधभा-सहिष्णुता श्ण्क़ू 


भाइयों, ब्रत, नियम और तपादिक का परिपालन तभी ठीक रीति से हो 
सकता है, जवकि शरीर में शक्ति हो । शास्त्रकारों ने कहा हैं कि शरीरमाद्या 
खलु धर्म सरधनस्‌' । अर्थात्‌ धर्म का सबसे प्रधान और पहिला साधव शरीर ही 
है । जिनका शरीर निर्वल है, उनका मन भी निर्वल होता हैं। ऐसे निर्वल 
मनुष्य क्या धर्म साधन कर सकते हैं ? जिनके शरीर में जान होती है, थे ही 
मियम के पावन्द रह सकते हैं। वे अपने नियम की रक्षा के लिए 
मरने की भी परवाह नहीं करते हैं ! सहनशीलता बहुत उच्चकोटि की वस्तु 
है । सहनशील व्यक्ति कभी आपे से वाहर नहीं होता । बह झमुद्र के समान 
गम्भीर और सुमेर के समान स्थिर बना रहता है। वह अपनी शक्ति को व्यर्थ 
के कार्यों में नप्ट नहीं करता है । हाँ, जिस समय धर्म, जाति और देश पर संकट 
आता है उस समय वह अपनी शक्ति का उपयोग करता है| हमारे पूर्वज महा- 
पुरुष अपती शक्ति को वहुत सावधानी से संचित रखते थे । उन्हें मनेक ऋद्धि 
सिद्धिययाँ प्राप्त होते पर भी वे अनावश्यक व्यय नही करते थे । उन्हें शाप्त हुई 
लब्धरियों का उनको स्वयं भी पता नही होता था | किन्तु जब धर्म पर संकट 
था जाता था, तो विष्णु कुमार घुनि के समान वे उस्तका उपयोग कर धर्म गौर 
समाज के ऊपर आये संकट को उस जब्धि के द्वारा दूर करते थे । ऐसे महा 
पुरुषों के गौरव की गाथाएँ आज तक गाई जाती हे । 


सहन करो, पर पुरुषार्थ के साथ 
आज हमारी समाज में जो वड़-बड़े आचार्य कहलाते हैं और संघ के 
स्वामी माने जाते हैं, दे भी संघ के संकट के समय सहव करने को तो कहते 
हैं, परन्तु पुरुपार्थ द्वारा उसे दूर करने की नही कहते है । कहावत है कि “आप 
घले घलवन्‍्त कहायें | भाई, मनुष्य अपने बल के भरोसे पर ही वलवान कहा 
जाता है । समय पर अपना बल ही काम देता है। इससे अन्य मताबलम्त्रियों 
पर प्रभाव भी पड़ता है और अपना भी कार्य सिद्ध हो जाता है । 
एकवार श्री रूपचन्द जी स्वामी एकलिंगजी पघारे॥ ठंडी हवा के झ्ोखरे 
से उन्हें नींद आ गई बोर नींद में उनका पैर नादिया के ऊपर पड़ गया। 
इतने में पंडे लोग आये कौर कहने लगे यांदिया को खराव कर दिया । स्वामी जी 
से कहा-- क्‍या बोलते हो ? मुझे नींद लेने दो । पंडे वोले--हमारा नांदिया है । 
स्वामी जी ने कहां-यह तुम्हारा भांदिया कब से आया ? हम अपनी वस्तु 
पर कुछ भी कर सकते हैं। तुमको इससे क्या प्रयोजन है । यह सुनकर पंडे 
लोग उन्हें घकक्‍के देकर निकालने छग्रे | तव उन्होंने खड़े होकर कहा--चल 
भाई, मेरे नादिये ! यह सुनते ही वह्‌ पत्थर का नादिया चलने लगा। गे 


१०६ प्रवचन-सुघा 


चमत्कार देख वे पंडे उनके पैरों में गिर पड़े और बोले स्वामी जी, हमने 
आपको पहचाना नहीं था, हमें क्षमा करो। भाई, समय काने परवे संत्त 
महात्मा लब्धि को प्रकट भी कर देते थे और पीछे प्रायश्चित लेकर अपनी 
शुद्धि भी कर लेते थे / सहनशथील पुरुष अपने को और समाज को भी 
बचाता है और धर्म का गौरव भी बढ़ाता है। अतः हम सबको सहनशील 
होना चाहिए । 

घि० सं० २०२७ कातिक वदि ७ 

जोघपुर 


११ उत्साह ही जीवन है 





भाइयों, जिनेश्वर देव की वाणी में अभी आप क्‍या सुन रहें थे ? वया 
बात भाई है ? भगवाद ने कहा है कि भव्य जीवो, अपना उत्थान स्वयं करो । 
उत्थान का अर्थ है मन, वचन और कायर से अपनी आत्मा का उद्धार करना । 
बात्म-उद्धार के लिए आवश्यक है कि अपने भीतर उत्साह प्रकट किया जाय 
और स्फूर्ति जागृत की जाय । जिसके मन में उत्साह प्रकट हो जाता है उसके 
बचन में भी उत्साह आ जाता है और काया में भी उत्साह आ जाता है । यदि 
मन में उत्साह नहीं होगा शरीर में भी उत्साह नहीं होगा । 
जिन मनुष्यों के हृदय में लोकिक या सांसारिक कार्यो के करने में 
उत्साह होता है, समय आने और विमित्त मिलने पर उनके हृदय में पार- 
लौकिक, आध्यात्मिक और घामिक कार्यो में भी उत्साह प्रकट हो जाता हैं । 
इसोलिए कहा गया है कि 'जें कम्से सूरा ते घम्मे सूरा' । अर्थात्‌ जो कर्मे 
करे में शूरवीर होते हैं ॥ जिस व्यक्ति के हृदय में स्वाभिमान होता है. बह 
कहता है कि मैं कौन हूं, सेरा कुल, जाति और वंश कौन सा है ? फिर मैं आज 
क्यों पतत की ओर जा रहा हूं ? भाई, भगवान्‌ महावीर के वचन तो उत्साह 
वर्षेक ही हैं। निरुत्साही होना, निरुथयमी होना और भाग्य के भरोसे बैठे 
रहना, ये महावीर के वचन नही, किन्तु कायरों के वचन हैं । 
दया करना वीर का धर्म है 
कितने ही लोग कहते हैँ कि यदि मनुष्य में उत्साह अधिक हीता है वो 
श्ण्छ 


श्ण्ष प्रबेचन-सुधा 


घस दया कैसे पालेसा ? नहीं पाल सक्ेया ? अरे भाई, तुम लोगो मे दया का 
मतलब ही नहीं समझा है ! तुम लोगो की दया तो ओठो तक ही सीमित है । 
अभी आपके सामने कोई बदमाण किसी स्त्री को उडा ले जाता है और उसके 
साथ बलात्कार करके उसे खराब करता है, दो ठुम कया कनोये ? बैठे रहोगे, 
भाग जाओगे, या आँखे बन्द कर लांगे ? क्‍या यह वीरता है ? बथवा मैं मर 
मिदू गा, पर उस स्त्री के सतीत्व की रक्षा वरूगा, ऐसा कहने वाला वीर है ? 
जब तक मनुप्या में घर्म, देश, जाति और समाज की रक्षा का भाव जायूत 
नही होगा, तब तक वीरपने का भाव आ नहीं सकता । भरे कायर बन कर 
और दया-दया का नाम लेकर तो आप लोगो ने दया पा आर्य ही बिगाड़ दिया 
है | हाँ, दया पाली राजा मेघरथ ने । वे कायर थे क्या ? नही ? वे घूरवीर 
थे । उन्होने छुरत छुरी से अपने शरीर का मास काट कर उसे दे दिया और 
दीन पक्षी की रक्षा की । क्या आप ऐसा कर सकते हैं ” क्या आप में ऐसी 
शक्ति है । आप लोगो के हाथ में तो अगुली को चीरा देना मी स्व नही है, 

तो अपने शरोर का मास काट कर देना कैसे सम्भव है ? देने-लेने की बात 
छोड दो । भरे, एक भूख से सस्ता भिखारी आया और चालीस दिन के पूल 
हरिए्चन्द्र ने जिन्होने दातुन तक नहीं की थी कहा कि मैं भूखा हू, मुझे खाना 

दो । तो वे स्वय भूखे रह गये, परन्तु उसे उन्होने अपने लिए आये हुए भोजन 

को दे दिया । पर आपकी बाखों से आँसू आ रहे हो, भूखे मर रहे हो यदि 
कोई आकर के कह कि हमको दो, तो क्या दे दोगे ? अरे, ज॑से छुम वैसे 

ही छुम्हारे गुद भाई । वीर की सोहवत (सगत्ति) वीर पुरुष ही करेगा और 

कायर की सगति कायर ही करेगा । 


देखो-- धर्म ईचि नामक अनगार हलाहल विप पी गये | पर आज यदि 
हमारे यहाँ अलृना आगया, तो कहते हैं कि चमक लाओ । भाई, महावीर 
स्वामी वहते हैँ कि सरुयोग दोप लगता है । पर जाज कहत हैं कि यदि दोष 
लगता है, तो लगने दो । भाई, वीरो के गुरु वीर होते हैं और कायरो के गुरु 
कायर होते हूं ) किन्तु जिसके भीतर काम करने का साहस ही न हो, वे लोग 
ससार में क्या काम कर सकते हैं ? परन्तु मनुष्य को अपने उत्कर्प और उत्थान 
की भावना तो होनी ही चाहिए ताकि अवसर आलदे पर हृदय में स्फूति बा 
जाय । पर भाई, यदि देने का काम पे तो-है, कावजी ! ढाई लाख रुपये, 
पाच लाख रुपये दिये जावें ? देखो - झिवासे मे अभी मन्दिर की प्रतिष्ठा हुई । 
उनके आकर के बोली हुआ करती है। उसकी बोली प्रारम्भ हुई । एक भाई 
यहा बैठे है दुवले-१वले । उन्होंने छाई लाख की बोली चोली । वे सवर में आगे 
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हैं। दया का बड़ा वृक्ष है । उन्होंने पांच के सामने ढाई लाख की बोली बोली 
तो यह नहीं कि हुं नही दू गा । सनुष्य को देने की हिम्मत चाहिए | हिम्मत 
हो तो मनुष्य सब कुछ कर सकता है । किसी ने कहा--अम्ुक भाई पहिले 
लिख देवें, लाखों की कमाई है । लोग उनको लक्ष्य करके कहते हैं-सेठ साहब ! 
इघर आइये । वे कहते हैं--नाड़ा छोड़ करके अभी आता हूं । लोग मुख से 
कहते है कि पैसा हाथ का मेल है और फिर भी देते नही हैं। जब देने 
की भावन्ता नहीं है, तो भाई, झूठ क्‍यों बोलते हो ? 


भाइयों, जोधपुर पीछे नही और सिवाना भी पीछे नही । सब महावीर 
की सन्‍्तान कहलाते हो ? परन्तु हृदय के भीतर उत्साह की कमी है। जिस 
व्यक्ति में उत्साह भरा हुआ है वह सव कुछ कर सकता है। मैं पूछता हूं कि 
हाथी बड़ा है या सिंह ? हाथी से बड़ा कोई जानवर नही है । और सिंह 
कैसा ? तीन-चार फुट ऊँचा गधेड़े जँसा | परन्तु जब वह दहाड़ता है, तो सैकड़ीं 
हाथी भयभीत होकर इधर-उधर भागते नजर आते है । इसलिए किसी की 
देखकर ऐसा विचार नहीं करना चाहिए कि यह दुबला-पतला है । पुराने आदमी 
कहा करते थे कि दुबला देखकर के लड़ना नही । भाई, मन उत्साह से भरा 
होना चाहिए और भीतर वीरता होनी चाहिए । पहिले के लोग उत्तम श्रेणी 
के मद्र भी होते थे और शूर-बीर भी होते थे । उनमें सर्व प्रकार की योग्यता 
होती थी । उनमें अद्धृट उत्साह होता था । इसलिए वे जो भी काम करना 
चाहते थे, उसे सहज में ही कर लेते थे । शूरचीर पुरुष जब तक नीद में रहते 
और ध्यान नही देते हैं, तत्र तक घोटाला हो जाता । परन्तु जब वे आंखें 
खोल देते हे तो फिर सब घोटाला साफ हो जाता है । 


घन्‍्नाजी की वत्तीस छित्रियाँ थी। अपार वैभव था । उत्तके सुख 
का क्‍या कहता ? जिसको यह भी पता नही था कि सूर्य का उदय कब और 
किधर से होता है, तथा वह अस्त कब और किधर होता है। इसी प्रकार 
शालिभद्रजी भी परम सुखी थे कि जिन्हें अपने घर की अपार सम्पत्ति का 
पतर तक की सही था ) उन्हें घर कप कुछ काम सही करना पड़ता था । उसकी 
मां ही घर का सारा कारोबार संभालती थी। एक समथ उन्होंने नगर के 
जन-समुदाय को वाहिर जाते हुए देखा तो पूछा कि गाज यह जन-समुदाय 
कहां जा रहा है । लोगों ने वताया कि उद्याच में भगवान महावीर पदच्ारे हैं 
और सब लोग उनके दर्शनाय्य जा रहे है । उन्होंने देखा कि सपरिवार राजा 
और सारा नगर जप रह है तो विचारते लगे कि मैं कैसा पुण्यहीन और सनन्‍्द- 
भागी हूं कि मैंने जाज तक उन महाय्रश्चु के दर्शव तक नही किये ? आज तो 


हर्श्6 प्रवचन-सुघा 


हमको भी दर्शन करना चाहिये | वे अभी तक ऐसे सुकुमार बने हुए थे कि 
कभी उन्होंने गरादी से वीचे भूमि पर पैर ही नहीं रखे थे । परन्तु जाज उचमें 
नयी स्फूत्ति उत्पन्त हुई, नया जोश आया बौर चलने का ऐसा उत्साह जागा 
कि बिना सवारी के और घर के नौकर-चाकरों के विना ही अकेले नंगे पैर 
भगवान के दर्शना्थे चल दिये । लोग देखकर चकित हुए 

भाइयो, आज यदि कोई धन्ना सेठ जैसा व्यक्ति मंगे पैर वाहिर निकले 
तो क्या लोगों को आश्चर्य नहीं होगा । जाज राजाओं के राज्य चले गये, 
प्रिवीपर्स वन्द्र हो गये। परन्तु महाराज गजसिहजी जैसे व्यक्ति यढि वाजार 
में मंगे पैरों आावें तो क्या लोगों को आश्चर्य नहीं होगा ? भाई, नर है तो घर 
बसाते भी देर नहीं लगती है । वह भी अपने समय का सबसे बड़ा धनी सेठ 
था। चत्तीस करोड़ सुवर्ण दीनार उसके घर में थी । उसके पिता के नाम से 
एक टकसाल भी थी । राजा-महाराजा लोग उनसे मिलने के लिए उनके ही 
घर पर जाते थे, पर धल्ना सेठ किसी के यहां नही जाते थे ।॥ वे सदा अपने 
महल में ही रहते थे और उसके चारों ओर के उद्यान में हो घूमते-फिरते थे । 
कभी उससे वाहिर जाने का काम ही नहीं था | किन्तु जब धर्म भावना जागी 
तो धूल-धूसरित पदों से ही भगवान के समवसरण सें पहुंचे ।.बहां की दिव्य 'छठा 
और अलोकिक वेभव देखकर, तथा भगवान की परम अमृतमयी वाणी को 
सुनकर दंग रह गये । वे विचारने लगे--ओ हो, मैं तो समझता था कि मेरे 
वरावर अतुल वेभव किसी के पास नहीं है। परन्तु यहां के वैभव की 
छटा तो निराली ही है । इसके सामने मेरा महल तो कुछ भी चही है । जिसके 
समवसरण में सोने कौर रत्नों के कंगूरे और कोट हैं, तो उनके दैभव औौर 
ऋचद्धि का क्‍या कहता है ? भगवान को स्फटिक-रत्नमय सिंहासन पर विराज- 
मान देखकर धन्ना सेठ ने त्ञीन प्रदक्षिणाएं देकर नमस्कार किया और भगवान 
के सामने जाकर बैठ गये । 

भादइयो, कोन सिखाता है नदञ्नता ? और जड़ता भी कौन सिखाती है । 
आत्मा ही सिखाती है। भगवान के समवसरण में बारह सभाएं थीं। 
चठुनिकाय देवों की चार सभाएं, मुनियों की आर्याओं की, आ्रावकों की और 
पणशुल्ओं की । भगवान की देशना चालू थी । घन्ना के पहुंचते ही उनकी देशना 
उनको लक्ष्य करके होने लगी । क्योंकि वह हुंडी सिकारते-्वाला आया था।वा 
भाइयो, आप लोगों को भी तो कमाई देने वाला आहक बच्छा लगता है यदि 
साप दग आदमियों स्ते बातें कर रहें पर छतने मे ही बद्धि कोई आाहक 
आजाय, तो जाप भी तुरन्त उससे पहिले वात करेंगे । आपकी गायें और भैंसे 
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सब बाड़े में आगई, परन्तु हाथ की थपकी सवसे पहिले दूध देने वाली गाय 
को देंगे । कही भी जाओ--धर्म पक्ष में या संसार पक्ष में, सर्वेत्र यही वात है। 


भगवान की दिव्य-देशना चुनने और अनुपम वचनामृत पान करने में 
ऐसे मग्न हुए कि वे बाहिरी संसार को भूल गये । उन्हें लगा कि हाय, मनुष्य 
भव की इतनी बहु घूल्य घड़ियों को मैंने आज “तक इन विपय-भोगों में फंस 
क्र व्यर्थ गबां दिया । ये संसार के भोग स्वयं तो क्षण भंगुर है, किन्तु जीव 
को अनन्त काल के लिए दु:खों के समुद्र में डालनेवाले हैं । फिर इस मनुष्य 
भव का पाना भी सरल नही है। अब जो हो गया, सो तो लौटनेवाला नहीं 
है, किन्तु अब जितना जीवन शेप है, उसे व्यर्थ नहीं गंवाना चाहिए | यदि 
अब चूक गया तो मनुष्यमव का पाता वैसा ही कठिन हैं, जैसा कि अगाध 
समुद्र में गिरी हुई मणि की कणी का पाना बहुत कठिन है। इस प्रकार 
विचार करते करते उनके हृदय में आत्म-ज्योति जग गई । भगवान की दिव्य 
देशना समाप्त होते ही प्रसादिये भक्त ती “मत्थएण वंदामि' कहकर रवाना 
होने लगे कि महाराज, आप सुख-शान्ति से विराजे, हम तो जाते हैं । किन्तु 
धन्ताजी वहीं चित्र-लिखित से बैठे रह गये, लोगों ने और साथ में आये स्व- 
जन-परिजनों से देखा कि धन्नाजी नहीं उठ रहे हैं, क्या वात है ? यह सोच 
विचार कर कोई उनके समीप खड़े रहे और कुछ लोग कुछ दूर पर आपस 
में बातें करते उनके उठने की प्रतीक्षा करने लगे । जब सारी सभा के लोग उठ 


गये और वप्तावरण शान्त हो गया, तक्न धनताजी उठकर खड़े हुए गौर भ्रगवान 
से कहने लगे --- 


सरद्धचा अरू परतोतिया सरे, रुच्या तुम्हारा वैण | 
अनुमति ले अम्मा तणी, संजस ले स्यू” सेण ॥॥ 
जिसि सुख होने तिम करो सरे, या भगवंतरी कंण । 
काकंदी का घस्ता, वलिहारी जाऊं थांरा नाजरों ॥ 


है भगवन, मैंने आपके वचनों पर श्रद्धा की है, रुचि आई है और है और 
प्रतीति हुई है | आपके वचन सर्वेथा सत्य है, तथ्य हैं और अवितथ हैं । इनमें 
लेशमात्र भी झूठ नहीं हैं। यह मेरी आत्मा गवाही दे रही है । अब अन्तरंग 
दृष्टि के पलक खुल गये हैँ, हृदय के बन्द कपाट उद्घाठित हो गये हैं । मतः 
हे भगवनू, अव मैं माता की जाज्ञा लेकर के संयम लुगा । 

भाइयों, वताओ--आप लोगों ने भी कितने ही वार व्याख्यान सुने हैं और 
यह भगवद्‌ वाणी कर्णयोच्चर हुई है--क्षवण की हैं। पर क्या कभी आप में से 


११२ अ्बचन-सुधा' 


किसी ने घन्‍्नाजी के समान यह कहा है कि में घरवालों की आज्ञा लेकर 
संयम ग्रहण करूगा ? आप कहेंगे कि हम क्या, हमारे पड़ीौसी 'मी नहीं 
कहते हैं । 
धननाजी की वात सुतकर भगवान ने कहा--जहा सुहं देवाणुप्पिया, सा 
पडिवंध करेह' जैसा तुमको सुख हो, जातन्द हो और जो मार्ग तुमकों मच्छा 
दीखे, वैसा करो । 
भाइयो, देखो-- भगवान ने पहिले तो कह दिया कि ठुमको जैसा सुख 
हो, वसा करो । परन्तु पीछे से कह दिया कि 'सा पडिबंध करेह' अर्थात्‌ हे 
घन्ना, उत्तम काम में प्रमाद मत करो । भगवान ने इधर द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भाव को भी साध लिया और उदर प्रेरणा भी दे दी । भाई स्याहाद का 
मार्ग त्तो यही है । 
भगवान के वचन सुनकर धन्नाजी को बड़ी खुशी हुई। उनके आनन्द की 
सीमा नही रही । वे सोचने लगे कि आज मेरे लिए कितना सुन्दर समय आया 
है । ऐसा सुभवसर. तो आज त्क कभी नहीं आया है । वे भगवान को 
“मत्थएण वेदामि' करके जैसे भाये ये, उससे लाखों ग्रुणित हर्प के साथ घर को 
चल दिये । उस समय उनके मनमभें अपार आनन्द हिलोरें ले रहा था। उन्हें 
ऐसा प्रतीत हो रहा था, मानो मैंने संसार-समुद्र को पार ही कर जिया है । 
बापिस जाते समय तक धूप तेज हो गई थी भौर भूमि तप गई थी | जब बे 
बाजार में होकर नंगे पैर जा रहे थे, तब लोग बोले---स्लेठ साहब, धूप से 
आपका शरीर और पैर जल रहे हैं, तब उन्होंने कहा--भाई, मेरा कुछ नही 
जल रहा है । 
धनन्‍्वाजी सीधे घर पहुंचे और माता की तलमस्कार किया | माता ने 
कहा--प्रिय पुत्र, आाज तो तेरे चेहरे पर बहुत प्रश्नन्तत्ता दीख रही है ? बेटा, 
आज आनन्द की ऐसी क्या बात है ? धन्ताजी बोले --माताजी, आज मैंने 
भगवान के दर्शन किये हैं, आज मेरे नेच्र सफल हो गये है, भग्रवान का उपदेश 
सुनकर मेरे कान पवित्र हो गये हैं, उनके चरण-वन्दन करके मेरा मस्तक पवित्र 
हो गया हैं | हे माता, अब तो मैं भगवान की सेवामें ही रहता चाहता हूं! 
अब मैं इस दुःखों से भरे ससार में नही रहवा चाहता हूं । यह सुनते ही मात्ता 
के ऊपर क्या वीती ? 
“बच्च्रपात-सस लागियो सरे धरणी परी घुरकझाय 
बुड्छे है, उत्के जीवन का वीमा करीव-करीव समाप्त हो चुका है । परत्तु 
मां की मसता धनी मे, वेटे-बेटी में है, घरवार में और घन-धास में लग रही 


उत्साह ही जीवन है हि श्श्३ 


है। वह सोचने लगी-- हाय, हाय ये भगवान्‌ कहां से आागये ? हाय, भाज 
मेरे वेंटे ने छझवचकी वाणी कहां से सुन ली ? हाय, मेरे वेटे को--मेरे लाड्ले 
एक मात्र पुत्र को उन्होंने मोह लिया । यह कहती हुई वह सूच्छित हो गई । 
जब होश में आई तो कहने लगी-- 


।हुपड़ो लामो फाठया सरें, ते ठु-ख सह्यो था जाय। 
नीर झरें नयनां थकी खरे मुक्ताहार तुड़ाय वा 
सुन पुत्र हमारा संजम मत लीजे मां में छोड़के ॥ 


जैसे मौतियों के हार में से एक-एक मोती गिरता है वैसे ही उनकी आंखों 
से आँसू टपकने लगे । रुदन करती हुई माता वोली--बेटा, यह साधुपना कीई 
खाने का लड्डू नहीं है, और खेलने का खिलौना नही है । यह तो भारी कठिन 
तपस्या है । वे कहने लगी-- 
संयम नहीं छे सोयलो सरे, खड्ग घार सी चाल । 
घर घर करती ग्रोंचरी सरें, टूघण सग्रला ठाल ॥ 
बाईस परीपह आफरा सहे, किस सहसी सुकुमाल रे । 
झुन पुत्र हमारा, संजस मत लोजे मांने छोड़के ॥ 


है बेटा, तू साधुपवा-साधुपता की क्या बात कर रहा है ? यह तो तल- 
बार की तेज घार के ऊपर चलते के समान है । अलूती शिला चाटने के समान 
है, आराम छोड़ना मौर अपमान को सहना है, सारी ऋद्धि-सिद्ध छोड़ कर 
दरिद्रता को भंपीकार करना है । वेटा, तेरे क्या कभी है ? एक से एक बढ़कर 
और देवांगताओं से भी सुन्दर वत्तीस कन्याओं के साथ तेरा विवाह किया है । 
यदि इनसे मन उत्तर गया ही, तो इनसे बढ़कर बत्तीस जौर परणा दू' ? घर 
में क्या कमी हैं ? फिर तू क्यों यह्‌ू सब छीड़कर और मेरे से मुख मोड़ कर 
साघुपना लेते की सोच रहा है ? 


भाइयों, मां ने तो कहने में कोई कसर नहीं रखी । पर धन्नाजी ने कहा -- 
मात्ता जी, आप कहती हैं कि साधुपना दोरा (कठित) है। परल्तु मैं कहता हूं 
कि सोरा (पस्तरल) है | सुनो माताजी-- 


नरक वेदनी सही अनन्ती, फहूं कहां लग भाय [ 
परमाधामी वश पड्यों सरे भेरी करवत वेरी काय ॥॥ 
जन्‍म जरा दुख मरणना सरे, झुणता जी इवर्राय हो । 
मां जो म्हांरा आज्ञा देवों तो संजम आदरूवा 


११७४ प्रवचन-गुधा 
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भाता; मंते चरक के भाव सुने है, चारकी एक दूसरे को कैसे-कीसे दु ख 
देते है, यह याद करके मेरा जी थरें-बरं कापने लगता है । वे लकडी के समाने 
करवत से शरीर को चीर डालते हैं, ओर अथाने से जैसे मसाला 
भरते हें, वैसे ही उस चिरे हुए शरीर मे समक मिर्च भरते है। मा, उस मरक 
के दु खो के सामने सावुप्ने का दु ख क्‍या है ? कुछ भी नहीं है । इस जीच ने 
जन्म जरा, मरण के अतन्त दुःखो से भरे इस ससार मे महा भयकर कष्टो को 
भोगते हुए अनन्ता काल बिता दिया हैं। इसलिए है मेरी प्यारी माता उन 
दु खो से छूटने के लिए आप मुर्स सयम लेने की आज्ञा दीजिए | यह्‌ सुनकर 
मात्ता बोली--वेटा, साधुपन में ठुझ कौद कलेवा करायेग्रा और वीमार पड़ने 
पर कौन तेरी परिचर्या करेगा ? तब धन्नाजी ने कहा--माताजी, इनकी क्या 
आवश्यकता है ? 


बन में छे इक मिरणलो जी रे, छुण करे उणरो सार । 
भृूगनी परे विचरस्पुजी एकलड़ो अनगार ॥ 
है साता, तुम मेरे लिए पूछती हो कि वहा तेरी सार-सभाल कौन 
करेगा ? परन्तु देखो--जगल में बेचारा एक अकेला हिरण रहता है, वह 
भूखा-प्यासा है, सर्दी-गर्मी लगती है और रहने का भी ठिकाना नहीं है, सो 
उसकी भी कोई सार-सभाल करता है ? कोई नही पूछता है । फिर वह मरता 
है, या जीता है ? कोई उससे सुख-दुख की वात पूछता है ? कोई भी नही 
पूछता । फिर भी वह जीवित रहता है,या नहीं ”? तब फिर मेरे लिए 
इतनी खिन्‍्ता क्यों करती हो” उनकी जैसी जात्मा है, वैसी ही मेरी हैं। जैसे 
वह हरिण सुख दुख की परवाह नहीं करता है। वैसे हो अब मुझे भी अपने 
सुख दुख की परवाह नही है। निग्नेन्‍्ध अनगार तो इस दु खो से भरे ससार से 
और उसके अलीते-पलीते से अलग होकर स्व॒तन्त्र और निराकुल रहने मे ही 
सुख मालते हैं । इस प्रकार समझा करके धन्नाजी ने मरा को निरुत्तर कर 
दिया । 
ध्तन्नाजी के वेराग्य की चर्चा घीरे-घीरे सारे नगर में फंल गई। जब वहा 
के राजा को इसका पता लगा तब वे भी आये और कहने लगे--घधन्नाजी, 
तुम्हारे से ही हमारे सारे राज्य का काम-काज चलता है और तुम्हारे द्वारा हो 
हमारे राज्य की शोभा है । फिर तुम्हे घर छोडकर साथुपना लेना शोभा नहीं 
देता । नगर के अन्य भी प्रमुख सेठ लोग जाये और उन लोगो ने भी कहा कि 
सेठ साहब, यह क्‍या विचार कर रहे हो ? तब धन्काजी वे सब से कहा--वस, 
जो कुछ धारता था, सो धार लिया । यदि आप लोग घर में ही रहने का 


उत्साह ही जीवन है श्श्श्‌ 


आग्रह करते हैं, तो एक प्रबन्ध कर दीजिए कि मेरे पास बुढापा न बाबे, 
रोग न आबे, और मौत न आवबे | बस, आप इन तीनो के नही भाने की 
व्यवस्था कर देवे, वो में घर को छोडकर नही जाऊँगा । राजा साहव भी 
मौजूद है और आप सब पच लोग भी उपस्थित है। कहावत है कि पचो मे 
परमेश्वर रहता है और राजा साहव तो परमेश्वर हैं ही । जब दो-दो परमेश्वर 
मेरे सामते उपस्थित है, तो दोनों जने ही मिलकर जरा, रोग और मौत से 
बचने का प्रबन्ध कर दो । फिर मैं घर छोडकर कभी नही जाऊग्रा । धन्नाजी 
की यह बात्त सुनकर राजा मे शिर तीचा कर लिया और पच लोग भी 
अवनत-मुख रह गये । घन्नाजी बोले--आप लोग चुप क्यो रह गये है ” तब 
सब लोग एक साथ बोले- धन्नाजी, उन तोन वाता के नही आनमे का प्रवध 
करने भे हम लोग असमर्थ है । तब धन्नाजी ने कहा-यदि ऐसी वात है, वो 
फिर आप लोग मुझे उन तीनो दु खो से छूटने के लिए क्‍यों रोकते हैं. ? मेंने 
तो इन्त तीनो को जड-मूल से नाश करने का निश्चय किया हे । अन्त में सबसे 
उनकी माता से कहा--अब आप के ये लाडले वेटे घर म रहने वाले नही हैं । 
इसलिए अव इन्हे सहप॑ साथु वनने की भाज्ञा प्रदान करो। भाई, जिसके 
हृदय में उत्साह प्रकट हो जाता है, फिर उसे ससार का त्याग करते देर 
नही लगती है । 
भाइयो परिग्रह किसकी माना है ? शास्त्रकार कहते है कि “मुच्छा 
परि्गहो युत्तो” अर्थात्‌ भगवाद्ध ने मु्छा को समता भाव को परियग्रह कहा 
है। रत्नो से जडे हुए सोने के महलो में रहते हुए भी यदि उनमे ममता नहीं 
है तो उसे अपरिग्रही कहा है । और जिसके झोपडी रहने को भी नहीं है, 
केवल फूटे ठोकरे और फठे पुराने चीथडे ही पहिनने को है, यदि ऐसे मिखारी 
की उन पर भूर्च्छा और ममता है, तो उसे परिय्रही कहा हं । 
एक सच्त ग्रोचरी के लिए किसी घर मे प्रविष्ट हुए । उसकी जर्जरित दशा 
देखकर करुणा से द्ववित हो उठे । 

दूटा सो छप्पर घर, बिल हैं अनेक ठौर, 

नल कौल मूसा जाणी जोवा ही समेत है| 

खाट एक पायी उणों, भूदडो बिछायो जूनो, 

चाचड भाकड़ जूबा लीखा ही समेत है। 

काणी सी कुरूया, देह ऐसी प्रिया सेती नेह, 

खाडी हाडी बांडो चादू मौंजा मान लेत है। 

ताही में अलूझ रह्यो, माने ना घुरू को कह्मो, 

सान को सरोड्यो, जोब, तिरन को च बंत है ध 


श्श्द प्रवचन-सुधा 


साइयो, पाप क्र फल ऐसा हे कि सोते हुए तारे दिसते हैं । और ईस 
कैसी कि आक्डे की और सोते भी कूदे । फिर उसकी ज्ञोपडी कसी कि बर- 
सात बरसे एक घडी, छाण चर्व वारा धडी' । कमी इधर से काला साप निकल 
पडता है, तो कमी उधर से विच्छू निकल रहे हैं। खाट का एक पाया दूद्य 
हुआ है, विछाने को एक पुराना गूदठा हे, जिसमे चाचड, माकड, जूबा भौर 
लीखे भरी हुई हैंँ। जिन के कारण एक क्षण वो भभी रात में नीद नहीं ले 
सकते । फिर ज्त्री कैसी ? काली-कलौटी और ककंशा । वोले तो विजली सी 
कडके । रसोडा कसा कि एक भी सावित हडी तक भी उसमे नहीं हैँ । ऐसी 
घर की दशा को देखकर सन्त ने कहा बरें भाई, अब तो धर्म साधन करो | 
पूर्व चुरी करनी के फल से तुम्हें ऐसी सामग्री मिली है। जब कुछ दिन भज़ी 
करनी कर लो नो इससे छुटकारा मिल्न जाय | भौर मगले जन्म मे सव सुख- 
भयी सामग्री मिल जाय । यह युनकर वह बोला --मेरे घर मे क्या कमी है ? 
सब प्रकार की सुख सामग्री है । आप किसी और को उपदेश दोजिए और मेरे 
ऊपर कृपा कीजिए । यह सुनकर वे सन्त चुपचाप वापिस चले आये । 

भाइयों, जिनकी होनहार बुरी है उत अमागियों के लिए मुनि जन भी 
वया कर सकतें हैँ ? उनसे भली बात भी कही जाय तो वे बुरा मानते है 
अमृत तुल्य भी शिक्षा उन्हे विप-तुल्य प्रतीत होती है ॥ ऐसे लोगो के लिए 
समझ्नना चाहिए कि अभी तक इन के दिन अच्छे नही हैं । जिन की होनहार 
अच्छी होती है, वे राजसी वैभव को भी छोडकर घन्नाजी के समान घर-वार 
छोडकर आत्म-कल्याण मे लग जाते हैं। इसलिए हमको अपने भीतर उत्साह 
जागृत करने की आवश्यकता है | 
बि० स० २०२७ कातिक वदी ८ 

जोधपुर 
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& चार ओषधियां : 

भाइयो, संसार में अनन्त बस्तुए हैं, उनमें जो वस्तु किसी रोग का विनाश 
करती है, उसे औपधि कहते हैं । उनमें कोई औपधि ऐसी भी होती है कि 
जिसके रोग हो उसका तो रोग मिटा दे और जिसके रोग नहीं हो, उसके 
रोग की उत्पत्ति कर दे । एक औपधि ऐसी होती है कि उसे लगातार सेवन 
करने पर भी न कुछ लाभ पहुंचाती है और न हानि ही करती है । तीसरी 
ओऔपधि केवल हानि ही पहुंचाती है, परन्तु लाभ कुछ भी वही करती है । और 
चौथी ओऔपधि ऐसी है कि यदि रोग हो तो उसे मिटा दे और नहीं हो तो 
गरीर में शक्ति बढ़ावे । अब मैं पूछता हूं कि इन चार प्रकार की औपधियों 
में से अपने लिए. लाभकारी औपधि कौन सी है ? वही है, जो कि रोग मिटाने 
वाली हो और यदि रोग नहीं है तो वल देनेवाली हो। यही मंगलमयी 
सर्वोषधि है | शेष तीनों प्रकार की ओऔषधिया तो निरर्थक हैं--बेकार हैं । 

उबत औपधियों के समान ही, संसार में चार गतियां हैं--न्रक, तिय॑च, 
भनुष्य और देवगत्ति । इनमें तीन गत्तियां तो तीन जाति की औषधियों के समान 
है। वे हैं-- नरकग्रति, तिर्यचचगति कौर और देवगति । परन्तु चौथी मनुष्य 
गति सर्वरोगापहारी औषधि के समान है। मानव का जीवन ही ऐसा जीवन 
है कि जिसके द्वारा भव-रोग सिट सकता है और नया बल एवं लव जीवन 
प्राप्त ही सकता है। परन्तु इस प्रकार की औषधि को देनेवाले और रोगी 

श्१७छ 
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के रोग का ठीक-ठीक मिदान करनेवाला चिकित्सक भी चतुर एबं कुशल 
होगा । औषधि उत्तम है, लेते ही रोग मिटाने की सामर्थ्य रखती है । परल्तु 
बह यदि रोग को भले प्रकार समये विना कौर रोग का ठीक निद्यान किये 
बिना रोगी को दी जाय तो क्या लाभ करेगी २? नही करेगी। अरे, रोगी को 
आवश्यकता है पथ्य भोजन की और पिल्लाया जाय पानी ? तो क्या वह शक्ति 
प्राप्त करेगा ? और यदि रोगी अजीणे रोग से प्रस्त है. तो उसे आवश्यकता 
है भोजन बन्द करके पान्ती पिलाने की । किन्तु उसे भोजन कराया जाय, तो 
अपने जीवन से ही हाथ धोवेगा । इस सर्व कथन का सार यह है कि सर्वप्रप्रम 
भव रोग का निदान करने वाला उत्तम वैद्य के समान योग्य गुरु होना चाहिए । 
फिर औषधि रोग-हर और बल वर्धक होना चाहिए । और रोगी को पश्य- 
सेवी, श्रद्धालु और इृढ विश्वासी होना चाहिए। आप देखेंगे कि यदि मव-रोग 
का चिकित्सक गुरु योग्य है--विह्न्‌ है औपधि भी उत्तम है और रोगी भी 
पथ्य सेवी है तब क्या वह नीरोग नहीं होगा ? लाभ नही करेगा ? अवश्य 
ही स्वास्थ्य-लाभ करेगा, इसमे रत्तीभर भी शा को लासे की झावश्यकता 
नही है । इसलिए आवश्यकता है उक्त तीनों योगो के मिलाने की । यदि गुरु 
छपी वैद्य योग्य है, किन्तु रोगी अपथ्य-सेवी है, अथवा रोगी ती पथ्य-सेवी है, 
क्रिल्तु बैच योग्य नही है. अथवा दोनो ही ठीक हैं, परन्तु औषधि ठीक नहीं है 
तो बताओ रोगी कैसे नीरोग हो सकता हैं। इसलिए उक्त तीनो के ही योग्य 
होने की आवश्यकता है, तभी भवरूपी रोग दूर होगा । 

आज हम लोगों को सर्वेगतियों मे श्रेष्ठ मानव जीवन मिला है, संदुगुरु 
का भी सुयोग मिला है और प्षमवात की वाणी रूपी सर्वरोग्रापहारी मौपधि 
भी प्राप्त है। ऐसे उत्तम सयोगो के मिलने पर हमारा भव-रोग मिट सकता 
है, जीवन मगलमय हो सकता है और आत्मा का कल्याण हो सकता है । उक्त 
तीचो सयोग कितने सूल्ण्चान है, इसका क्‍या कोई अनुमान लगाया जा सकता 
है ? मारवाडी मे कहावत है कि “मैंदा लकडी का क्या भाव कि पीडा जाते 
हैं ? ऐसे तो वह घर-घर में पडी हुई है, परन्तु कौन पूछता है| परन्तु 
जब चोंट लगती है, तभी मैदा लक्डीं याद आती हें । औषधि का मूल्य कब 
है ? जब कि रोग हो और उसे दूर करने की इच्छा हो । 

ज्िरोग चाशिनी जिनवाणी : 

ससार के प्रत्येक प्राणी को अनादि काल से जन्म, जरा और मृत्यु ये तीन 
रोग लग हुये हैं ॥ जब कोई प्राणी अपने इन रोगा को मिटाना चाहे, तभी प्रभु 
की बागी की कीमत है । जो प्राणी अपने रोगो को तही मिटाना चाहे, उसके 
लिए उसका क्‍या मूल्य है ? 
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यहां पर कोई पूछे कि भगवान्‌ तो कभी के भोक्ष में चले गये हैं और 
उनकी काणी तो बहुत समय के पश्चात्‌ शाल्त्र-निवद्ध हुई है। तय इच्छें भगवान 
के वचन कैसे माना जा सकता है ? भाई, मैं आप लोगों से पूछता हूं कि किसी 
व्यक्ति का जन्म बाप की मृत्यु के छह मास बाद हो तो वह पुत्र किसका 
कहलायगा ? बह उस बाप का ही तो कहलायगा न ? क्या वह उसके घर का 
मालिक नहीं बनेगा ? वह अपने बाप का है, तभी तो उसका अधिकारी है। 
आप लोग फिर कह सकते हैं कि शास्त्र तो भगवान्‌ के मोक्ष में जाने के कई 
शताब्दी बाद ही लिखे गये हैं, फिर उनको कैसे प्रमाण माना जाय ? भाई, 
यह बात ठीक है कि शास्त्र कई शताब्दी वाद लिखे गये हैं मगर जब और 
जिसने लिखे, तब तक भगवान्‌ के वीतरागी ज्ञानी शिष्यों की परम्परा तो 
अविच्छिन्न रूप से चलती । भगवान महावीर के मोक्ष में जाने के पश्चात्‌ 
अनेक घुरन्धर महापुरुष हुए हैं। भगवान महाघीर के बाद गौतपस्वामी 
केवली हुए, उनके मोक्ष में जाते ही श्रुधर्मास्वामी केवली हुए और उनके 
मोक्ष में जाते ही जम्बुस्वामी केवली हुए। इस घरकार कितने ही वर्षों तक 
केवल ज्ञान के द्वारा भगवान महावीर के समान ही यथावत्‌ उपदेश होता रहा । 
तत्पण्चात्‌ द्वादशांग वाणी के वेत्ता पांच श्रुतकेवली हुए, जिनमें अन्तिम श्रुतकेवली 
भद्वबाहु स्वामी थे । पश्चात्‌ ग्यारह अंग और दश पूर्वो के वेत्ता स्थूलभद्रादि 
अनेक आचार्य हुए हैं, जिनके क्रमवार नामों का उल्लेख नन्‍दीसूत्र के प्रारम्भ 
में किया गया है। इस ध्रकार निर्दोष आचार्यो की परम्परा से आया हुआ 
श्रू,त ही पुस्तकारूढ़ किया गया है । अतः उसमें किसी भी प्रकार के मिलावट 
होने की शका करना निर्म[ल है भले शास्त्र पीछे लिखे गये हैं, परन्तु उनमें बे 
ही उपदेश संग्रहीत किये गये है, जो भगवान महावीर ने दिये थे और जो गुरु 
शिष्य रूप आचार्यों की परम्परा से लिखने के समय तक अनवच्छिन्न रूप से 
आ रहे थे । उस समय के आचार्यो ने जब यह अनुभव किया कि काल के दोप 
से लोगों की स्मरणशक्ति उत्तरोत्तर कम होती जा रही है, भगवान की वाणी 
का लोप न हो जाय, इस श्र्‌ त-वात्सल्य से प्रेरित होकर समस्त संघ ने एकत्र 
हो उनका संकलन कर उन्हें लिपि-बद्ध कर दिया, जो आज तक उसी रूप में 
चले ञआा रहे है । 
कोई तलवार राजा के शरतब्ागार मे पांच सौ वर्ष से पड़ी हुई चली आ 
रही है। अब कोई कहे कि उसका वनानेवाला तो पांच सौ वर्ष पहिले मर 
गया है । तो क्या वह तलवार उसकी वनाई हुई नहीं कहलायगी ? फिर भाई, 
उसके नयी पुरानी होने के गीत गाते हो, या तलवार की घार देखते हो कि 
वह बार करठी है, या नहीं ? भगवान्‌ के वचन तो वही के बही हैं । भले ही 
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थे नी सौ वर्ष के वाद लिसे गये हो, परन्तु वे असत्य नहीं हैं। भगवान महावीर 
भी कहते हैँ कि' ये ज्ञानियों के वचन हैं। उन्होंन बहा--'मृपाताद मल बोजो, 
चौरी मत करो, तो वया ये वचन नये हैं ? बुशील सेवन मत प्रो, था मसता 
को कम बरो, तो कया ये वचन नये है ? थे तो उनके समय में भी थे और 
भाज भी वही हैं। कोई उन्हे झूठा नहीं तह सकता है। जब रहा सवाल कि 
छह काया कि हिंसा नहीं करता । भगवान्‌ ने कहा-न्हे साधु छह बाबा का 
आर्म्स-समार्भ सतकर। खेडी, गेर हस्ताव, सोना, चादी, हीरा पन्‍ना 
ये सब पृथ्वीकाय में है, उतवा तू सरम्भ, समारम्भ और आरम्भ हिंसा मत 
करना । नदी, तालाब, झरना, छुआ आदि के समारभ-आरम्स में भी जज 
फ्ाया के जीवों की विराघना होती है। अब यदि कोई कहे पर बरसात के 
पाती में जीव है, परन्तु झरने के पानी में जीव नहीं हैं । ऐसे महुमेधालों से 
पूछो कि उस पानी से प्यास बुझती है ओर उससे नहीं छुवती हैं बचा ? प्यास 
तो दोनो से बुझती है । फिर यह कैसे कहते हो कि झरसे के पानी में जीव 
नहीं है ? प्रतिक्रमण पाठ में सब बाते भार्ई हुई हैं। सब प्रकार वी अग्नि 
सचित्त है। फिर भी आज अपने को ज्ञानी मानने वाले वहत है हि प्रिजली 
सचित्त नही है। करे, जैसे चूल्हे की लकटी-छाने व्यली अस्नि से आग लगती 
है वैसे ही भदृ्‌दी और बिजली के करेण्ट से भी आग लगती है । फिर कैसे 
कहते हो कि बिजली में अग्नि काया के जीव नही है ? कारखानों में बितनी 
भी मशीनरी चल रही है, वह सब अग्नि, पानी और हवा से ही चल 
रही है। 


अब दवाओ को लीजिए लोग वहते हैं कि हम तो इजेक्शन लेगे, गोली 
लेंगे, काढा, रस और चटनी लेंगे। परन्तु कहिये कि ये सव दबाए हैं, या 
नहीं ? किसी ने सरलता से नियली जा सकने वाली गोली बना ली, किसी ने 
मीठी बना ली और कसी ने चरफी-कडवी वना दी । परन्तु मूल भूत वस्तुएं 
तो वही वी वही हैं। आप ऐसा नही कह सकते कि अमुक ही दवा है और 
अमुक नहीं है । यओडी देर के लिए मात भी लिया जाय कि विजली में जीव 
नही है परन्तु उससे चलने वाले पस्ले मे तो वायुकाया के जीव मरते है, 
या नही ” भगवान के ये वचन है कि जहा एक काय की हिसा हो रही हैं, 
वहा छह काय का हिंसा हो रही है । इस प्रकार भगवान के वचन त्तो पृथ्वी, 
जल, आँग्त आदि एक-एक काया की हिसा म छहो काया की हिसा को पुप्ट 
कर रहे हैं। फिर भी यदि कोई कहें कि हम तो नही मानेंगे, तो उनके कहने 
से बयथा भगवान के वचन असत्य हो जावेंगे २ 


सर्वेक्षवचतों पर आस्था श्र्१ 


अगवान की वाणी तो त्िकाल में वही की वही है, जो पहिले थी, वही 
जआाज है । यह कहना व्यर्थ है कि आज केवली नही हैं, पुबंधर नहीं हैं | अरे 
भाई, भगवान के वचन अबाधित हैं, जिकालसत्य है। परन्तु मनुष्य अपने 
स्वार्थ के लिए कितने अनर्थ कर रहे हैं ? आपके सामने से सैकड़ों जादमी 
निकल रहे हैं एक व्यक्ति ने दूसरे को मारा है जौर सत जानते हैं कि मारा 
है । वह पकड़ा भी जाता है तो अदालत यह कहकर छोड़ देती है कि 
प्रत्यक्षदर्शी गवाह नहीं है । अब उसे छोड़ तो दिया, परन्तु हृदय तो भीतर 
थही कह रहा है कि मारा है। इसीप्रकार जो अपने स्वार्थ-साधन के लिए 
उत्सूच्र-प्ररपणा करते हैं और श्रद्धा से भ्रष्ट होकर अपनी मनमानी बात कहते 
हैं और समझते हैं. कि संसार को हमारा काम अच्छा लग रहा है। ऐसे लोग 
सीधा ही .क्यों नहीं कह देते कि वर्तेमान के आगम-शास्त्र सूत्र ही नहीं है । 
फिर घर-घर क्यो गोचरी के लिए फिरते हो ? घर पर जाकर बैठो । समाज 
पर यह भार क्‍यों ? समाज का खर्चे कराना और ऊपर से राजशाही ठाठ- 
बाढ दिखाना क्‍यों ? कहा तो यह है कि--- 


गृहस्थी केरा दूकड़ा, चार चार आंगुल दांत। 
ज्ञान-ध्यान से ऊबरे, नहिं तो काढ़े आंततवा 
पूज कही. पूजाबियो, नित्त को खायो आऊछो | 
परभव होसी पोठियो, वह थे देसी पाछो॥ 


भाई, बहां तो सारी वातों का हिसाव होता है --माप-दंड होता है | वहां 
सनमभानी वात नहीं चलती है, किन्तु न्‍्याय ही की यात चलती है। यदि भव- 
रोग से छूडना है और जस्म, जरामरण से मुक्त होना है तो भगवान की 
बतलायी हुई सम्य<्दर्शन-ज्ञान-चारित्र रूपी परम औषधि का सेवन करना 
होगा । और यह रत्वमय परमौपषधि भी उस सदू-गुरु रूपी वैद्य से लेनी होगी, 
जो स्वयं निर्मल आचार-विचारवाला हो, जिसके चारित्र में किसी प्रकार का 
कोई दोप नही लगा हो । यदि कदाचित्‌ लगा हो तो जिसने उसकी शुद्धि 
करली हो, जो धर्म के लिए सर्वेस्व समर्पण करनेवाला हो | अन्यथा आप 
डुबन्ते पाठे, ले डुबन्ते जजमान' वाली कहावत सत्य सिद्ध होगी ।॥ लोभी और 
स्वार्थी गुरु शुद्ध को अशुद्ध और अजुद्ध को शुद्ध कर देते हैं, जैसा कि आज 
प्रायः देखा जाता है । 

देखो--.एक गुमिराज तपस्था करने के लिए ज्येप्ठमास की प्रचण्ड गर्मी 
के समय जंगल मे पघारे | उन्होने अपने वस्त्र खोलकर एक दृक्ष के नीचे रख 
दिये, झरीर पर केवल लज्जा ढंकमे का वस्त रहने दिया। पानी के पात्र के 


श्२३ प्रवचन-सुधा 


ऊपर भी कपडा वाधकर छाया मे रख दिया और अपनी जाखो पर पट्टी 
वाधकर और धूप में बैठकर आतापना लेने लगे | इसी समय घिकार के लिए 
निकला हुआ एक राजा प्यास से व्याचुल होकर पानी की खोंज में घोडे को 
दौडाता हुआ वहा पहुचा, जहा पर कि मुनिराज जातापना ले रहे थे । उसने 
चृक्ष के नीचे वस्त से टके जल बे पात्र को देखा--और तुरन्त वस्त्र हटाकर 
जल को पी लिया । उससे यह भी विचार नहीं किया क्रि यह किसका पाती है 
झौर पीसे योग्य भो है या नहीं। भाई, भूख-प्यास की वेदना ही ऐसी तीज 
होती है, कि फिर उस समय उसे कुछ विचार नही रहता है। इसीलिए कहा 
गया है कि 
भूखा गिने न जूठा सात, प्यासा गिने न घोवी-घाट' 


राजा को पानी पीने पर शान्ति मिली और वह वही छाया में बैठ गया 
भोडी देर मे उसके दूसरे साथी भी घोझे दौडाते हुए वहा आ गये । राजा ने 
उन लोगो से कहा--प्यास से पीडित होकर मैंने इस पाज का पानी षिया है, 
अब अपने साथ जो पानी हैं उसमे से पात्र को भरकर और कपडे से ढककर 
रख दो । राजा की आज्ञानुमार पान में पानी जाल कर डये ढक दिया गय्रा 
और सवके साथ राजा अपने नगर को चला गया। मुनिराज तो जातापना 
लेने में मस्व थे, उनको इस घदता का कोई पता नहीं था। जब वे 
आतापना लेकर उठे और वृक्ष के नीचे गये तो उन्होंने अपना पसीना पोछा 
और वस्न पहिने | जब पाव की ओर हृष्टि गई तो देखा कि जैसा मेंने कपडा 
बाधा था, बह चेंसा बघा हुआ नही है । फिर साचा--सभव हँ--ह॒वा से खुल 
गया होगा, ऐसा विचार कर उन्होने वह पानी पी लिया । और पावर लेकर 
त्गर की ओर चल दिये । चलते-चलते उनके मच मे यह विचार आने जगा 
कि स्वर्ग और नरक कहा है ? मैं किस चक्कर में पड गया ? लोगो के ऋहने से 
धोखे में आकर व्यर्थ ही माथा सु डा लिया है। मैंने घर को वर्बाद किया और 
बाप दादों का नाम भी डुवा दिया है। अब नो मुझे यह साथुपना नहीं पालना 
है । इस भ्रकार विचारों मे तुफान आगया | स्यम्र से परिणाम्र विचल्ित छो 
गये । जब व याजार में होकर जयाश्नय को जा रहे थे, तो ईर्या सपम्तिति का 
भी ध्यान नही था, लोगो ने सामने जाकर चउन्दव किया तो “दया पालो' नी 
नही कहा । लोग विचारने लगे कि आज इनकी गत्ति-मति कंसी हो रही है । 
कुछ लोग उनक पीछे हो लिये । तब बे उपाश्चय मे पहुचे तो लोगो ने 
पूछा --महाराज, क्या आज़ आपका जीव सोरा नही है ? उन्होन उत्त र 
दिया--कसे तही हे ? सोरा ही है । फ़िर वोले- देखे, यह साधुपना कुछ नही 
है, सब ठांग है । हम तो अब इस केप का परित्याग करके जाना चाहत हू ।य 


सर्वज्वचनों पर आस्था ११३ 


सभालों अपने ओघा-पात्र । श्रवावक लोस विचारने लगे--“अहो कम्मे! कर्मो की 
लीला पर आश्चर्य है ? हजारो को तारनेवाला यह जहाज डूब रहा है, साधु 
अपने मार्ग से गिर रहा है । तव लोगो ने हाथ जोड कर बडी वितय के साथ 
कहा - महाराज, यह आप क्‍या कह रहे हैं। साथु बोले मे ठीक कह रहा हू । 
में अभी तक धर्म का घोटक था--अगला ठिकाना नहीं था। अब कुछ सुध 
बुध आई है, इसलिए इस वाने कौ छोडकर जारहाम हू । लोगो ने सोचा-- 
मे महात्मा तो पहुचे हुए हैं, शास्त्रों के ज्ञाता हैं। परन्तु ज्ञात होता है कि 
आज अग्रह्म-अकल्प्य-आहार-पानी इनके खाने-पीने में आयया है जिससे 
इनकी बुद्धि आज चल-विचल हो रही हे ठिकाने नही है। क्योकि कहावत 
है किन. 

जैसा खाये अन्न, वैसा होवे मन। 

जैसा पिये पानी, वैसी वोले वानी ॥ 

यह सोचकर उन लोगो में से एक मुखिया उठकर वैद्यराज जी के पास 

गया और लोगो से कह गया कि इनको बाहिर कही जाने मत देना । यदि ये 
चले गये, तो धर्म का वड़ा भारी मकान ढ॒ह जावेगा | 


भुखियाजी वँचराजजी को लेकर आये । उन्होने साथुजी की नाडी और 
बोले---नाढी तो ठीक चल रही है शरीर में तो कोई रोग नहीं है । तब वहा 
उपस्थित कुछ लोगो मे कहा--इतका रोग हम जानते हैं ॥ यह आपको 
ज्ञात नही हो सकता । आप तो इन्हे ऐसी दवा दीजिए कि वमन-विरेचन के 
द्वारा सारा खाया-पिया मिकल जावे, पेट मे उसका जरासा अश भी न रहे । 
वैद्यराजजी ने भी सारी स्थिति समझकर एक विरेचक चूर्ण बनाकर दिया 
और महात्माजी से भी उसे ले लिया । थोडी देर के बाद ही उनके पेट में 
खल-बली मची और तीन-चार वार बडी नीति के द्वारा उनका पेट साफ हो 
गया । उनके वस्त्र मल से लिप्त हो गये । श्रावको मे उनका शरीर साफ 
किय्म, दूसरे बस्नत पहिनाये । उत्तका शरीर एकदम शिथ्िल हो गया 
भरा, अत उन्हे पाठे पर सुला दिया । 

इधर तो महात्माजी का यह हाल हुआ और उधर राजा जगल से 
महात्माजी का पादी पीकर जब नगर को आ रहा था, तब उसके मन मे ये 
विचार उठने लगे, कि मैं प्रजा का रक्षक होकर भी आज तक उनका मारक 
और भक्षक वना रहा । सेंने कितने निरपराधी लोगो को जेल मे डाला है, 
कितनों का धन चूटा है और न जाने कितनी वहिन-वेटियो की इज्जत-आवरू 
को सष्ट किया है। पत्ता नही, मुझे मेरे इन दुराचारों का कहाँ जा करक फरसा 





श्र प्रवचन-लुष्ता 


फल भोगना पडेंगा । यह सानव देह बार दार नहीं मिलती हैं। अप यह 
अवसर हाव लगा हैं, तो मुये इसका सदुफ्योग करवा चाहिये, इत्यादि विचार 
कप्ते हुए वे राज-महल में पहुचे और जिन निरपराधी लोगो थो जेवय्राने में 
डाल रखा था, उनको छोड देने की आज्ञा दी। जो सदा योटी सलाह देन 
याले हाकिम-हुक्‍्ताम थे, उनको छुरन्त नोकरी से अलग बर दिया और उनसे 
स्थान पर भले आदमियो को नियुक्त विया। सगर के लोगो को घुलाकर 
कहा--भाइयो, आज तब मैंने आप लोगों के साथ जो जोर-जुल्म छिये हैं, 
उनके लिए में बाप लोगो से क्षमा याचना वरता हू ) लोग आश्चर्य से चकित 
होकर सोचने लगे --आज राजाजी में यह परिवर्तेव अचानक दस हो गया 
जो पापी से एक धर्मात्मा वन गये ॥ तत्पश्चात्‌ वे रनवास में पहुचे और रानी 
को भी सम्योधन करते ज्ञान-वैराग्य की बातें सुनाने लगे । रानी भी विस्मित 
होकर सोपने लगी --आज महाराज को यह क्या हो गया है ? आज तक तो 
इन्होने कभी ज्ञान ध्यान की बातें नहीं की है। फिर यह परिवत्तेन सहसा ज्यों 
हो रहा है | जब रानी इस भ्रवार के विचारो में निमरत हो रही थीं, तभी 
राजा बोले---रानी जी, आज तो में बिना मौत के ही प्यास से मर जाता । 
जगनल में चारों ओर घोटा दौदाने पर भी कही पानी नही मिला। जप मैं 
निराण होकर एकदम मरणोन्मुख हो रहा था, तभी एक स्थान पर एक साथु 
को ध्याल करते देखा और उनते समीप ही वृक्ष वी शीततल छाया मे उनका 
पान जल से भरा दिखा तव उसे पिया जौर मेरी जान मे जान आई । यदि 
जूगल में उनका पानी पीने को न मिलता तो आज मैं जीवित नही लौट सकता 
था । कल तुम भी उनके दर्जनों के लिए चलना । 
भाइयों, इधर तो राजाजी की यह परिणति हो रही है और उधर जब 
साथधुजी क्े शरीर से विरचन द्वारा सारा रस-कस निकल गया, तब वोले --भरे, 
मुझे आज यह क्या हा गया और मैं क्‍या बकेने जगा था! बे श्रावको को 
सम्बोधित करते हुए बोले -- जाज जब मैं जमल में जातापना लेकर उठा, तब 
अपने जल के पान को जैसा वाघकर रखा था, वैसा नही पाया ) ज्ञात होता 
है कि कोई उसका पानी पीकर पीछे से मेरे लिए अवल्पनीय पानी उसमे डाल 
कर चला गया है | यह कह कर उन्होने अपने आप की आलोचना, निन्‍्दा और 
गहाँ की, अपनी आत्मा को कार वार घिककारा ! लोग महात्माजो की वात 
सुनकर धन्य थन्य कहने लगे । झीक इसी समय राजा साहव भी अपने दल-बल 
के साथ उपाञ्रय म पघारे ओर महात्माजो को नसस्कार करके बोले--- 
'भनवचु, आज आपकी छूपा से मुझे नया जीवन मिला है । महात्माजोी ते पूछा- 
चींसे ? दाजा ने जयल की सारी घटना सुनाकर कहा--महाराज, आज 
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आपका जल पी लेने से मेरे प्राण मिकलने से बचे और उसके बाद भेरे हृदय 
में विवेक जागृत हुआ है. भेरा मच संसार से उह्विग्त हो गया है, अब मैं 
आपके पास दीक्षा लेकर आपके ही चरणों की शरण में रहना चाहता हूं । 
मुझे अत्यन्त दु.ख है कि सेरा झूठा पानी आपके काम से आया होगा । इसके 
लिए मैं आप से क्षमा-याचना करता हूं । लोग राज/(जी की बातें सुतकर सोचने 
लगे-- तभी इधर का उधर और उधर का इधर असर हुआ है । 
बन्धुओ, कहने का सारांश यह है कि भले-बुरे खान-पाव का भी कैसा 
तत्काल असर पड़ता है, यह बात आप लोगों ने साधुजी और राजाजी की 
बदली हुई मनोवृत्ति से भली भांति जान ली है। मनुष्य के मन पर खान-पान 
और भली-चुरी संगति का अवश्य प्रभाव पड़ता है। धर्म और शासन के प्रेमी 
उन श्रावकों ने अपनी दुरदशिता गौर बुद्धिमत्ता से साधु के गिरते हुए भावों 
को संभाल लिया * परन्तु आज तो धर्म, शासव और समाज की सेवा नहीं है, 
सर्वत्र स्वार्थ को सेवा है ! स्वार्थ सधता है तो महाराज अच्छे हैं और यदि 
स्वार्थ की साधना नहों होती है तो महाराज अच्छे नहीं है । आज घनिक 
श्रावक जाते हैं तो कोई न कोई कामना लेकर के आते हैं कि महाराज का 
आशीर्वाद मिल जाय तो कामना पूरी हो जाय | आत्म-कल्याण की भावना से 
कोई नहीं आता है। अरे भाई, महाराज ने साथुपवा लिया है तो अपने लिए 
लिया है, पर आज के स्वार्थी भक्तों को इसकी चिन्ता नहीं है । उन्हें तो अपने 
स्वार्थ-साधने की ही चिन्ता है, फिर भले ही महाराज कल डूबते हों तो आज 
ही डूब जाबें। भाई, ऐसे स्वार्थी भक्त सच्चे भक्त नहीं हैं, वे सो बगुला भक्त 
हैं। सच्चा भक्त श्रावक तो वही है जो कि ज्ञान, दर्शन, चारित्र और संयम की 
आराधना करनेवाला हो, धर्म और समाज की सेव करनेवाजा हो । आज 
यदि ऐसे भक्त मिलने लगें तो साधुओं को भी सहारा मिले | साधुओं का तो 
श्रावकों को सहारा मिलता ही रहता है। जहां पर साघु-सन्‍्तों का आवागमन 
कम होता है, वहां पर घामिक अवृत्तियां भी कम होने लगती है और आवक 
भी अपने कर्तव्य को भूलने लगते हैं । साधु-सन्‍्तों के आवागमन से श्लावकों के 
संस्कार पुनरुज्जीबित होते रहते हैं । उन्हें देखकर ही घा्भिक संस्थाएँ वनती हैं । 
और लोगों को भगवान की पवित्र वाणी को सुने का सुअवसर मिलता है । सदू- 
गृर का सहयोग जीवच-निर्माण के लिए परम औषधि है। जब उत्तम और गुणकारी 
ऑपधि मिलती है, तब जनादि काल से लगे इत जन्म जरा और मरणरूपी महा- 
रोगों से मुक्ति मिलती है और अजर, असर आनन्दमय परम पद प्राप्त होता है । 
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भाइयो, आपके सामने दो घाराएँ वह रही हैं -- एक है सरल घारा और 
दूसरी है विषम धारा । सरल धारा में आनन्द हे और विपम धारा में कष्ट 
और दु.ख है । देखो--जो सीधा राजमार्ग जा रहा है, उस पर चलने में आप 
को कप्ठ नही होता है। परन्तु जो विपम मार्ग है, देड़ा-मेड़ा, ऊंचा-तीचा 
और कांटे वाली झाड़ियों से व्याप्त हैं, उस पर चलने में निरन्तर शंका बनी 
रहती है कि कहीं ठोकर न लग जाय, डाकू और लुटेरे न भा जायें, अथवा 
हिंसक जन्तु चे मिल जाय । इसलिए हमें वियम घारा से दुर रहता और सम- 
घारा में प्रवेश करना चाहिए | व्यास्याद सुनने और शास्त्र-स्वाध्याय करने का 
भी खास उद्देश्य यही है कि हम पूर्ण आध्यात्मिक वनें और परम घाम को 
प्राप्त करें | परम घाम (मोक्ष) कब प्राप्त होगा, यह हमारे ध्यान में वही, वह तो 
सर्वज्ञ के ध्यान में है और किस व्यक्ति का कल्याण होगा, यह उनसे छिपा हुआ 
नहीं है। हाँ, अपन से छिपा हुआ है। परन्तु परम धाम का जो मार्ग और 
उसके आप्त करने के जो कर्तव्य भगवपत में बकाये हैं और जो महायुरुष उस 
पर चल रहे है, वे उत्तम हैं, क्योंकि वे समघारा में चल रहे हैं । 
सम्रता की चृत्ति 
जीव के अनादिकाल से कर्मो का प्रसंच वन रहा है और उनके उदय- 
चश क्रोध आ गया, तव उनके जाते ही हमें विचार करना चाहिए कि हे 
आत्मस्‌, तूने ये कटुक वचन क्यों कहे, इतची अनगगेल वातें क्‍यों कहीं ? हमें 
श्र 
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किसी से कुछ लेना नहीं और देना नहीं ॥ उन्तका भाग्य उनके साथ है और 
तेरा भाग्य तेरे साथ है | तू उनका बुरा नहीं कर सकता है और वे तेरा बुरा 
नहीं कर सकते हैं। सवका*भला-वुरा अपने-अपने उदय के अधीन है, दूसरे 
व्यक्ति तो उसके निमित्त मात्र बनते हैं। मुझे ऐसे अनर्गल कटुक वचन कहने 
की क्‍या आवश्यकता थी । ऐसा विचार कर सरल हृदयवाला उस व्यक्ति के 
पास जायगा और उससे कहेगा कि भाई साहब, मुझे क्षमा कीजिए, मैंने रेघ 
में ऐसा कह दिया जो मुझे लहीं कहना चाहिए था। आपके ये वचन सुनकर 
उस व्यक्ति के भी हृदय में बड़ा असर पैदा होगा और वह सोचेगा कि इसने 
मुझसे जो कहा, वह उचित ही कहः है, मेरे हित के लिए ही कहा है । फिर 
भी ये स्वयं मेरे पास आकर क्षमा-याचना कर रहे हैं, यह इतका कितना 
वडप्पन है, ये कितनी उच्च श्रेणी के व्यक्ति है । इनका सत्संग तो हमें निरन्तर 
ही करना चाहिए | इनके सत्संग से मेरे में जो चुटिया है, वे वाहिर निकल 
जायेगी । इस प्रकार आपके सरल व्यवहार से उस व्यक्ति पर उत्तम प्रभाव 
पड़ा । इससे दोनों को लाभ हुआ, आपकी आत्मा में भी शाच्ति आई और 
उसकी आत्मा को भी शान्ति मिली । दोनों के हृदय में जो अशान्ति की आग 
जल रही थी, वह शान्त हो गई । 


इसके विपरीत यदि कोई विपम भ्रकृृति का मनुष्य है तो वह कहेगा कि 
मैंने उससे जो कहा है बह ठीक ही कहा है, बुरा नहीं कहा है । यदि बह बुरा 
मानता है तो मात ले । और बुरा मानेगा तो उसे बंड देने का उपाय भी मेरे 
पास है। मैं उससे किसी प्रकार भी दबनेवाला व्यक्ति नहीं हूँ । मैं उसे ऐसा 
फंस्ाऊंता कि वह अपने आप पछाड़ खा जायगा। इस प्रकार से विचार चे 
बाला विपम घारा का व्यक्ति है। अरे, वह पछाड़ खा जायगा, ऐसा तू पहिले 
से ही निश्चय करके कंसे बैठ गया ? इस प्रकृति का व्यक्ति अपनी विपम घारा 
में ऐसा फंसा हुआ है कि वह स्व॒तन्त्र विचार और सरल व्यवहार नही कर 
सकता है । इस प्रकार की विपम धारा वाले व्यक्ति दूसरों को लड़ाकर अपना 
स्वार्थ-साधन करने में कुशल होते है । क्‍योंकि वे लोग जानते हैं कि जब तक 
दूसरों को लड़ाया नहीं जायगा, तब तक हमारा स्वार्थ-साधन नहीं होगा । 
और जब थह दूसरों से लड़ेगा, तक मैं उसे मार्ग दिखाऊंगा और इससे मुझे 
ल भ उठाने का भवसर प्राप्त होगा । जब यह फन्‍दे में फंस जायया तव आकर 
कहेगा। कि साहव, मेरा यह मामला सुलझाओ । उस समय मैं इससे कुछ न 
कुछ हस्तगत कर ही लूगरा। इस प्रकार भनुष्य अपनो कूटिल प्रवृत्तियों से 
अपना ही अवर्थ करता है। मारवाड़ी में कहते हैं कि 'सलू के लिए (घास के 
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लिए)--मैंस को मार देंता है और एक तृषत के लिए महल को गिरा देता है हे 
क्ितमा वडा अज्ञान है और कितनी तीज्न कपाय है कि मनुष्य आये झुद्र स्वार्य- 
साधन के लिए बड़े से वड़ा अनथे करने के लिए उदच्चत हो जाता है। परन्तु 
चीचबृत्ति वालों लोगों को कुटिल प्रवृत्ति में ही बानन्द्र आता है। कहा भी 
है कि-- 





'त् हि नोच्रमतोवृत्ति रेकरूपा स्थिरा भवेत्‌' । 
अर्थात्‌ नीच मनुथ्य की मनोधृत्ति कभी एक रूप नहीं रहती । वह सदा 
चंचल बनी रहती है । 
आचार्यों ने सममनोवृत्ति और विपमसनोवृत्ति वाले मनुष्यों के स्वभाव 
का बर्णेव करते हुए कहा है कि-- 
“मनस्येक्त वचस्येक॑ कर्मण्येक॑ सहात्मनाम्‌ । 
मनस्यस्यद्वचस्पन्यल्कर्मप्यन्यद्धि पापिनाम्‌ ॥ 
अर्थात्‌ जो सम मनोवृत्ति के धारक महात्मा होते हैं उनके मन में, वचन 
में और कर्म में एक बात होती है । किन्तु विपम मनोवृत्ति वाले पाषियों के 
म॒न्त में कुछ मौर होता है, वचन से कुछ और कहते हैं ओर कर्म में कुछ और 
ही होता है। 
इस दिपम मनोवुक्ति वाला अपने एक रुपये के लिए दूसरे को पांच रुपयों 
का नुकसाल पहुंचा देगा । अपने पांच सो रुपये वसुल करने के लिए दूसरे को 
हजार रुपये की हानि पहुंचायगा । किस्तु जो सममनोदृत्ति के धारक होते है, 
बे जब देखते हैं कि मेरे पच्चास रुपयों के पीछे दूसरे का यदि सौ रुपयों का 
नुकसाच हो रहा है, तो वे अपने पचास रुपये ही छोड़ देते हैं। वे सोचते हैं 
कि यदि इसके पास से मेरे पचास हपये आयेंगे तो भेरे क्या कमी हो 
जायगी । पर यदि इसके सौ रुपयों का नुकसान हो जायगा तो बेचारे के बाल- 
वच्चे भूखों मर जावेंगे । इस प्रकार समधारा वाले के हृदय में करुणा की 
घारा सदा प्रवाहित रहती है । ऐसे पुरुष स्वयं हानि उठाकर के भी दूसरों को 
लाभ पहुंचते रहदे हैं । उनकी सब्य बह भावना रहती है--- 
अहँँकार का ज्ञाव न रक्‍्खू, नहों किसी पर ऋध करू, 
देख दूसरों को बढ़ती को, कभी न ईण्यों सलाद धरू। 
रहे भावना ऐसी मेरो, सरल सत्व व्यवहार करूँ, 
बने जहां तक इस जीवन में ओरों का उपकार करूं ॥॥ 
सज्जनों की तो भावना ही सदा ऐसी रहती है कि भले ही मुझे दुःख 
उठाना पड़े, दो उठा चू गा, परन्तु मेरे निमित्त से किसी दूसरे व्यक्ति को रच 





पु 


समता और विपमता श्श्ह 


मात्र भी दुःख न पहुंचे । किन्तु जो दुर्जन होते हैं, उनकी प्रवृत्ति विषम और 
कुटिल ही होती है । झदि कोई मनुष्य अपना मकान बेच रह है गौर दूसरा 
व्यक्ति खरीद रहा है तो सम प्रकृति का व्यक्ति सोचेगा कि अपने को ऐसा 
चलना चाहिए कि अगले व्यक्ति को लाभ हो । किन्तु विपम प्रकृतिवाले को 
मकान लेना नहीं है फिर भी वह वोली बढा-चढ़ा करके बोलेगा, जिससे कि 
लेने वाले को अधिक दाम देना पडें ) इस प्रकार सम श्रकृति और विषम श्रकृति 
वाले मनुष्य संसार में सदा से होते आये है और होते आवेंगे | सम प्रकृति वाले 
थोड़ ही होते हैं भगवात की वाणी का असर सम प्रकृति वाले मनुष्यों पर ही 
पड़ता है, विपम प्रकृति वालों पर नही पड़ता है बल्कि उनको जितनी भी 
अधिक भगवद्‌-वाणी सुनाई जायगी, उतना ही उलटा असर होगा, क्योंकि 
उनकी प्रकृति ही विपम है। पिता ने पढ़ा-लिखा करके होशियार बनाया 
तो उसका -उत्तम फल निकलना चाहिए था, किन्तु बुरा निकलता है। वह पढ़ी 
हुईं पुस्तकों मे से भली बातो को ग्रहण नही करेगा, किन्तु चोरी-जारी और 
जासूसी की घटनाओं को पढ़कर उन्हे ही अपनायेगा । वह यदि सन्‍्तो के 
व्याख्यान भी सुनेगा, तो उसमें से आत्म-कल्याणकारी बात को ग्रहण नही 
करेगा, किन्तु यदि कोई कलह-कथा का प्रसग सुनने में जा गया त्तो उसे ही 
अहण करेगा । सम-प्रकृति वाला व्याय्यान सुनते समय सामायिक को स्वीकार 
करेगा । यदि लाज-शर्म ठश दिखाऊ-सामायिक भी करने वैठेगा, तो भी मच 
की कुटिल प्रवृत्ति उस समय भी चालू रखेगा । भाई, ऐसी सामायिक में कया 
रखा है ? कहा भी है कि--- 
कर्म कमावे जारी, काम करे दुराचारी, 
नथनमिसों करे यारी, नाम से समाई को । 
पूखते मंजारी जैसे, चोढ-करे दृष्टिधारी, 
कैसे अविचारी, काम करत अन्यायी को ॥३ 
ऊपर से धर्म घारो, मांहि पाप की कदारी, 
पीछे होयगी खुबारी, लेखो लेत राई-राई को । 
बह्म सें करत जारी, कहे भजों अनगारी, 
ऊबा हित होत चाहाँ, राज पोषा बाई को ॥ 
सासायिक में समता रखो ! 
भाई, विषम प्रकृति वाले बातें तो धर्म की करते हैं और कर्म अन्याय का 
करते हैं। मायावी आखो से बातें करेंगे और नाम लेंग्रे--सामबिक का | एक 


स्थानक में कुछ स्त्रियाँ सामायिक करने को वैठी । इन लोगों की जवाब 
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(जीम) वश में नहीं रहती है सो सामायिक में बैठते ही बातों का चखो चालू 
हो गया । एक ने दूसरी से कहा कि तेरी बीदणी ने ऐसा कर दिया । अब 
दोनों में बाकू-युद्ध आरम्भ हुआ और लड़ाई चलो । पास में बैठी सन्नी के घर 
के चाबियों का गुच्छा समीप मे रखा था, वह उठ कर एक ने दूसरी स्त्री के 
शिर में दे मारा और उसके शिर से खून निकलने लगा । अब तो स्थानक में 
घूम मच गई । समीप ही थाना था । समाचार मिलते ही पुलिस के जवान आये 
मभौर सामायिक मे ही लड़ने-वाली रित्रयों को गिरफ़्तार करने लगे । सारे शहर 
में समाचार फल गया कि सामायिक्त करते हुए स्त्रियाँ लड़ी । भाई, यह सामा+ 
धिक की, या कर्मो की कमाई ? भगवाद्‌ ने सामायिक तो समभाव में बतलाई 
है । पूछा जाता है कि सामायिक करते समय कपड़े क्यों खोले जाते है । भाई, 
थे सामायिक के परिकर्म हैं--ऊपरी काम है । जँसे दुकान खोलते हो, तो पाल 
भी वांधना पड़ता है, गादी लगानी पड़ती है और तकिये भी रखने पड़ते 
हैं। तभी दुकानदार कहलाता हैं। यदि दुकान नहीं है और कपड़ों की 
गठरी बांधकर घर-घर और गली-गली फिर कर बेचते हो, तो बह फेरी बाला 
कहलाता है । भाई, व्यापार तो दो पैसे कमाने के लिये किया जाता है । यदि 
कोई दुकान लगाकर वेठे और दिल भर में पांच रुपये का घाटा पड़ा, तो 
बह घाटे में रहा । और यवि फेरी लगाने पर पांच रुपये कमावे तो वह मुवाफे 
में रहा । इसी प्रकार कपड़े खोलकर सामरायिक करने को चैठे भौर लड़ाई- 
ज्ञगड़ा कर आर्त्त-रौद्वष्यान किया, तोक्‍्या वह सामायिक कही जायगी ? नहीं 
कही जायगी। आप सामायिक करने को बेंढे, कपड़े खोल दिये भौर 
बैंठ का बिछा दिया । इतने में एक ग्राहक आ ग्रया और कहने लगा कि माल 
लेना हैं ' उसकी बात को सुनते ही आप दुपट्टा ओढ़ कर चल दिये, तो वताओं 
आपकी भावना सामायिक में रही, या कमाई में रही ? इसके विपरीत एक 
व्यक्ति समायिक करने को बैठ गया और इसने में ही आड़तिया आया और 
बोला कि दुकान पर चलो ; वह कहता है कि मैं तो यहां से व्याख्यान सुनकर 
और स्रामायिक-काल पूरा होते पर ही उर्धंगा । तव तक ठहर सकते हो तो 
ठीक है, अन्यथा फिर दूसरे से ले लेना | इसी का नाम सामाथिक है आचार्यों 
मे तो कहा है कि-- 
सामाथिके सारम्न्नाः परिग्रहा सेव सब्ति सर्वेइपि 
चेलोपसूष्ठ सुनिरिव गृही सदा याति यतिभावम््‌ ॥ 


अर्थातू- साम्राग्रिक करते खमय गृहस्व सभी आरम्म और परियश्रह का 
त्यश्य करता है, इसलिए वह सामायिक के काल में चेल (वाह्य) से लिपदे हुए 
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मुनि के समान यति भाव (साधुपना) को प्राप्त होता है। भाई, इसीका नाम 
सामायिक हैं । 


जो नियमबाले श्रावक होते हैं वे तो प्रातः दस बजे से पहले ढुकाच 
खोलते ही नही है । और शाम को चार बजे दुकान उठा देते हैं, क्योकि, 
रात्रि में भोजन नही करना है। जिसके ऐसा हढ नियम होता है, उसके 
गाहक भी दुकान-खुलने के समय पर ही आते है । जो मनुष्य अपने तियम 
पर स्थिर रहते है, वे ही सामायिक आदि ब्रतों के पालने का यथार्थ लाभ 
उठाते हैं। थे सोचते है कि यदि इस समय हम व्यार्यान सुनना छोड़कर 
चले जायेंगे तो फिर गुरु के ये अनमोल वचन सुनने को नहीं मिलेगे । अतः 
हमे ऐसा अमूल्य अवसर नही खोना है । ग्राहक फिर भी मिल जायगा, किच्तु 
गया हुआ अवसर फिर हाथ नहीं आयगा । सच्ची स्तामायिक करनेवाले की 
तो ऐसी भावना रहती है । किन्तु जो लोग सामाम्रिक का भेप धारण करके 
पोल में पड़े रूठीं ओर जूतों पर दृष्टि रखते हैं और जाते समय अच्छे से 
चूट, चप्पल आदि को पहिन कर या थैली में डालकर ले जाने की भावता 
रखते हैं और अवसर मिलने पर ले भी जाते है, तो क्या ऐसी चोरी करने 
की भावना रखने वालों की कपड़े खोलकर झौर मुख-पटूटी बांधकर बैठने को 
सामाथिक कहा जायगा ? कभी नही ? ऐसा व्यक्ति तो घर्म का द्वेषी 
और बैरी है । जो कपड़े खोलकर और सामायिक नही लें करके भी व्याख्यान 
सुनने को बैठता है, उस समय यदि किसी के गले-से सोने की चैन खुलकर 
नीचे गिर जाती है, तो वह उस व्यक्ति को इशारा करता है कि भाई जी, 
आपकी है क्या ? जरा ध्यान कर लेना । भाइयो, बताओ--कपड़े खोलकर 
भी जूतों और चप्पलो को ले जाने वाले की सामाय्रिक कही जायगी ? अथवा 
कपड़े नही खोल करके भी सोने और पापाण में, तृण और मणि में समभाव 
रखते वाले के सामायिक कही जायगी ? समभाव सर्वत्र स्वदा उत्तम है, चाहे 
बह कपड़ें पहिने हो और चाहे खोलकर बैठा हो ? और यदि समभाव नहीं 
है, परिणामों मे विपमभाव है, आर्च-सौद्रध्यान है, पापमय मनोवृत्ति है, तो 
, ताहे वह साधु हो और चाहे वह श्रावक हो सर्वेत्र सर्वदा बुरा ही है। आचार्यो 
ने सामायिक का स्वरूप वतलाते हुये कहा है-- 
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आात्तं-रौद्रपरित्यागस्तद्धि सामायिकद्रतस्‌ ॥ 


अर्थातू---सर्वेप्राणियों पर समभाव हो, संयम में शुभ भावना हो 
और आर््त॑-रोद्र भावों का परित्याग हो, वही सामायिक ब्रत है । 


श्ब्र प्रवचन-सुघा 


मैं एक माँव में पारकर फाउन्टेन पेन से लिख रहा था । प्रसग-वश श्री 
हजारीसल जी स्वामी से वात करने के लिए उस पेत को वही छोडकर चला 
गया। जब वापिस आया सो देखा, पारकर तो पार होगया । छान-बीत की,तो पता 
चला कि एक वावरी जाति का व्यक्ति साधु वना लिया गया था | किसी सत ने 
अपनी शिप्य समस्या बढाने के लिए बिना कोई परीक्षा किये उसे सू ड लिया, 
चादर उडा दी और ओघा-पाज़ा दे दिया । एक-दो दिन तक उस पर हृष्ठि 
रखी तो ज्ञात हुआ कि इसी ने वह पारकर फाउन्ट्रेन पेन पार कर दिया 
है। मैंने कह्ठा--अरे बावरी अभी क्षक भी तेरी जाति का असर नही गया 
है ? वह बोला-- हा, महाराज, मैं तो वावरी हू ! भाई, कोई व्यक्ति किसी 
भी वेप को धारण कर ले, परन्तु जाति का असर मिठना कठिन है। भरे, 
जिससे मन को शुद्ध नहीं किया, उसको कोरे घर छोडने से क्या खाभ हो 
सकता है। वैसे त्याग उत्तम बस्तु है, उस पर जब शुद्ध मच से अमल किया 
जाय अस्यथा सब व्यर्थ है। आपके पास केशर की पुडिया है, किन्तु चह 
कीचड भे गिर पडी तो चह लेने के योग्य नही रही इस प्रकार केशर की 
बर्बादी हुई। इसी प्रकार त्थाग, ब्रत आदि उत्तम हैं, परन्तु वे जब कुपात्रो 
के पास पहुचे तो त्थागी ज्रतो लोगों की महिमा घट गई। वे ही त्याग ब्त 
जब सुपात्र से पास पहुचते है, तो उनका महत्व बढ जाता है। सूत्र (धागा) 
साधारण वस्तु है, किन्तु वही फूलों में पिरोया जाकर शाजा-महाराजाओ का 
भले का हार घन कर शोभा पाता है । छोटी भी वस्तु सुपात्र के ससगरे से 
महत्व को शआ्राप्त कर लेती है । योग्य स्थान से व्यक्ति का महत्व बढता है 
और स्थान का उल्लधन करने से उसका महत्व घट जाता है। 


समभावी-भुणानुरागी 

समभाव मे रहने वाला व्यक्ति अपनी श्रद्धा से मलग नही होता है। 

वह जहा भी जाता है, वहा पर नवीन वस्सु को देखता है और उस पर 
विचार करता है, उसके गुण-दोपो की छान-बोन करता है और निर्णय करता 
है कि भेरी जो वीतराग देव पर, निम्न॑स्थ साधु पर और अहिसासयी दया 
धर्म पर जो श्रद्धा हे, वह सर्वथा योग्य हे । अब मुझे अन्यत्र जाने की क्‍या 
आवश्यकता है । मेरे सभी उद्देरय की पूर्ति इत देव, भ्रुरु और धर्म के प्रसाद 
से ही होगी, ऐसा उसके हृदय मे हढश्नद्धाच होता है अत उसका चित्त किसी 
भी पर बस्तु के बाह्म प्रलोभन से प्रलोभित नहीं होता है। यह ससार का 
स्वभाव है कि मनुष्य को नवीन वस्तु प्रिय खगती है । कहा भी है कि 'लोको 
ह्भिनवपश्निय. अर्थात्‌ लोगो को नवीन वस्तु प्यारी लगती है। परन्तु पर 
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वस्तु किसको प्यारी लगती ? जो कि वाल स्वभाव के होते हैं ॥ जैसे बालक 
किसी भी वस्तु को देखते ही उसे पाने के लिए मचल जाते हैं। इसी प्रकार 
जिन्हें आत्म-धोध नहीं, वे ही पर वस्तु की अभिलापा करते हैं। किन्तु 
जिन्हें आत्म-ज्ञान हो जाता है, उत्हें मपती आत्मा के सिवाय कोई दूसरी 
बस्तु प्रिय नहीं लगती है। समभावी व्यक्ति दूसरों के विशिष्ट गण देखकर 
उन्हें अपनाने का प्रयत्न करता है और अपनी कमियों को दूर करने का प्रयत्न 
करता है। इसके विपरीत विपमभावी व्यक्ति सोचता है कि यदि मैं विषम 
हृष्टि हूं-काला हु---तो औरों की भी एक-एक आंख फूट जाय तो अच्छा हो-- 
सब मेरे समान ही हो जायें तो फिर कोई मुझ काना नहीं कह सकेगा। 
विपमभावी सदा पराया उपकार करने की सोचता है, तो समभावी पर- 
ऊपकार करने की भावना रखता है । 
आप लाखों का व्यापार करते हैं और महलों में रहते हैं । परन्तु दूसरी 
ओर एक गरीब व्यक्ति हैं झोंपड़ी या झुग्गी मे रहता है और दो आना के रंगीन 
कागज खरीद करके उनसे चिड़िया, हार, फूल आदि और नाना प्रकार की 
आकर्षक सुन्दर वस्तुएँ बना करके बाजार में बेचता है तो उन्हें 
देखते ही बच्चे दीड़कर उन्हें लेते है । वह सुन्दर बनाकर लाता और अपने 
परिश्रम और बुद्धिचातुर्य में दो आने के रुपये बनाकर वापिस अपनी 
ज्ञोपडी पर लौटता है | वह चोरी करके नहीं ले जाता है किन्तु अपने परिश्रम 
से कमाकर ले जाता है और इस प्रकार वह अपनी बुद्धि का विकास करतै- 
करते एक बहुत्त बड़ा कलाकार हो जाता है और एक दिन ऐसे ऐसे यंत्रों का 
आविष्कार करने लगता है कि यंत्रोत्पादक और यंत्र-निर्माता भी उन्हें देखकर 
आश्चर्य-चकितत हो जाते हैं ॥ तब वह्‌ कलाकार यश के साथ धन भी कमाता 
है और लखपति बन जाता है। परन्तु कोई विपमभावी मनुष्य आज लखपति 
है और उसकी अच्छी चलती हुई दुकान है अथवा उसके पास कोई बहुमूल्य 
वस्तु है । यदि वह उसकी ठीक प्रकार से सार-संभाल चही करता है और दूसरों 
के छिद्वान्वेषण और दोप-दर्शन करने में ही अपना समय चबिताता है, तो 
एक दिन उसका व्यापार चीपट हो जाता है और निर्घन बन जाता है--- 
इूसरों का मुहताज हो जाता है और फिर अवैध उपायों से धव कमाने की 
सोचता है | इसी प्रकार किसी अल्पज्ञानी किन्तु समभावी व्यक्ति को धर्म तत्व 
प्राप्त होता है, तो वह उत्तरोत्तर अपनी उन्नत करता हुआ एक दिन महाव 
ज्ञानी और घर्मात्मा पुरुष वन जाता है और संसार में नाम चारों ओर फैल 
जाता है | बिन्‍्तु यदि विपमभावी व्यक्ति को घर्म तत्व प्राप्त होता है और 
वह दिन में तो इधर-उधर गप्पें लगाता रहता है और रात में रोणनी करके 
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शास्त्र-स्वाध्याय करता है, तो वह छह काया के जीवों की हिंसा करता है, 
या नहीं ? भाई, धर्म में तो हिंसा का काम नहीं है । इस प्रकार दीपक-विजली 
आदि की रोशनी में बैठकर स्वाध्याथ नहीं कर रहा है किन्तु अनाध्याय कर 
रहा है। यदि उसे धर्म से रुचि है, तो दिन में इधर-उधर गप्पें मारना छोड़े, 
प्रमाद छोड़े और-शास्त्र-स्वाध्याय करने में लगे तभी उसे वास्तविक लाभ होगा 
और वह स्वात्मौन्नति कर सकेगा । दित में--सूर्ये के अकाश में--छोटे-छोटे 
जन्तु अंधकार वाले स्थानों में जाकर छिप जाते हैं, अत. उस समय स्वाध्याय 
करने में किसी प्रकार की हिंसा नहीं होती है । रात में वे छोटे-छोटे जन्तु 
दीपक-बिजली आदि के प्रकाश से आकपित होकर उस पर शकझ्षपटते है और 
मारते है। इस प्रकार उस प्रकाश का उपयोग करनेवाला व्यक्ति उस होने 
बाली जीव-हिसा के पाप का भागी होता है । परन्तु धन के लोलुपी मनुष्य 
दिल में तो स्वार्थ त्याग करके शास्त्र-स्वाध्याय नहीं करेंगे और धनोपार्जेत 
में लगे रहेंगे । और रात्रि में रोशनी के सामने वैठकर शास्त्र स्वाध्याय करके 
पाप का उपार्जन करते हुए समझेगे कि हम घर्मं और ज्ञान का उपाजंत कर रहे हैं। 
आज संसार में अन्धर्भाक्त और मूढ़ताएँ इतनी अधिक बढ़ गई है कि लोग 
काली-दुर्गा आदि के ऊपर अपने पुत्र तक को मार कर चढ़ा देते है । ऐसा व्यक्ति 
क्या उसका भक्त कहा जायगा ३१ यदि वह उसका सच्चा भक्त हैं तो अपने 
शरीर को क्यों नहीं चढ़ाया ? यदि वह अपना वलिदान करता तो सच्चा भक्त 
कहा जाता और संसार में उसकी प्रशंसा भी होती । परन्तु दूसरे का शिर काट 
कर चढ़ाना तो भक्ति नहीं, किस्तु राक्षसी वृत्ति है। भक्ति तो हूदय की बस्तु 
है । भा नाम भय का है जो उससे सर्वया मुक्त हो, वही सच्चा भक्त कहलाता 
है । भक्ति कोई बाहिर दिखाने की वस्तु नहीं हैं । हां उसकी ईश्वर में तन्मयत्ता 
और घर्मे-परायणत्ता को देख कर दुनिया उसे भक्त कहे, तो कह सकती है । 
ह भक्ति के लिए तो कहा है कि “चित्त प्रसन्े रे पुजा करे'। जब चित्त में प्रसन्नता 
है, स्वस्थता है, निविकारीपना और निष्कपायता है, तभी प्रभु की सच्ची 
भक्ति हो सकती है और तभी वह सच्चा भक्त कहे जा सकता है । भाई, समभावी 
व्यक्ति के हृदय में ही सच्ची भक्ति आती है, विपमभावी के हृवय में वह नहीं 
झा सकती है। समभावी अपने कार्य को करते हुए सदा यह विचार करेगा 
कि भेरे इस कार्य को करते हुए किसी भी प्राणी को कष्ट तो नहीं पहुंच रहा 


है। भाई, जब इस प्रकार समभाव में रहते हुए प्रभु की भक्ति करोग्रे, तभी 
आत्मा का कल्याण हो सकेगा, अन्यथा नहीं 
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जोधपुर, 


पड घनतेरस का धर्मोपदेश 





सुभ्प नमः सकलदोष विवर्जिताय, तुस्ये नम सकसमर्मप्रदर्शकाय । 
छुम्य॑ नक्न परमसेवक तारकाय, तुम्यं चमो रतिपतेेम॑दवाशकाय ॥ 


चन्युओ, आज धनतेरस है। घन दो प्रकार का है--एक वह जिसे ससार 
रुपये-पैसे आदि के रूप मे मानता है जौर दूसरा है ज्ञानघन | पहिला घन 
भौतिकवादी, भज्ञानी और मिथ्या-हष्टियो को प्रिय होता है और वे लोग 
सतत उसकी प्राप्ति के लिए सलग्न रहते हैं। किन्तु दूसरा घन आत्मानन्दी, 
सद्ज्ञानी और सम्यस्दृष्टि जीवो को प्रिय होता है । लौकिक जन गाज के दिन 
भौतिक घन की पूजा--उपासना करते हैं । किन्तु पारलौकिक सुख के इच्छुक 
आत्मानन्दी पुरुष आज के दिन अपने जञानधव की उपासना और आराधना 
करते हैं, क्योकि वे जानते हैं कि-- 
घन समाज गज वाजि राज़ तो काज न बाबे, 
ज्ञान आपको रूप भये थिर अचल रहावे। 
ज्ञान समान न आन जगत में सुख को फारन, 
यह परमासृुत जन्म जरा सृति रोग-नशाबन वा 
भाई, यह हाथी घोडे वाला राज-पाट भर दुनिया का ठाट-वाट बढाने 
चाला लॉकिक धन सव यही पडा रह जाता है, मरते समय जीव के 
साथ नहीं जाता और परभ्रव में छुखो से छुडाने मे सहायक 
चही होता है । किन्तु ज्ञानघन अपनी आत्मा का स्वरूप है, बह प्राप्त हो जाने 
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पर स्थिर और अचल रहता है, फिर उसका कभी विनाश नहीं होता है। 
इसलिए ज्ञान के समान अन्य कोई न्षी लौकिक धन जीव को सुख का कारण 
नहीं हैं ! यह ज्ञानरूपी घन परम अमृत है जो कि बनादिकाल से लगे हुए 
जन्म, जरा और मरणरूप रोगो को नाश करवे वाला है । इसीलिए ज्ञानो 
जब और आध्यात्मिक पुरुष अनादिकाल से वे हुए कर्मो को दूर करके 
शुद्ध ज्ञानस्वस्प को पाने के लिए सदा प्रयत्तशोल रहते हैं। आज का दिन 
हम उसी क्षभीष्ट घन को प्राप्त करने के लिए प्रेरणा देता है । 


ज्ञानधन को बर्षा 

यहा पर यह प्रज्न किया जा सकता है कि प्रत्येक मास के दोनों पक्षों मे 
तेरस का दित आता है, फिर आज के दिन को ही 'घनतेरस' वयो कहा ? 
इसका उत्तर यह है कि इस अवसपिणो काल के चौथे बारे के अन्त मे जैन- 
शासन के उन्नायक और महाद्व प्रवंतक भगवान महावीर स्वामी हुए हैं। 
उन्होंने व्यत्मा के परम घन केवलज्नान को प्राप्त कर तीस बपें तक धर्म की 
दिव्य वेशना दी और सादुन्साघ्ची, शक्लावक् श्राविकाओं के भीतर धर्म का 
संचार करते रहे । उस समय सारे ससार में जो ठज्ञाव और मिथ्यात्व का 
प्रचार हो रहा था, लोग पाखडो मे फंस रहे थे, दीन-निरप्शाधथ प्राणियों को 
य्ज्ञो मे होम रहे थे और देवी-देवताओ वी वलि चटा रहे थे तव भगवान 
महावीर में अपनी सहज भवुर वाणी से लोगो बे धर्म का सत्य और सुख- 
कारक मार्ग बताथ्रा जिस पर चल करवे अनेक प्राणियों ने अपना उद्धार 
किया । उनकी दिव्य देशना रूप वचन-गगा से अवगाहन कर भहा मिथ्यात्वी 
गौतम जैसे पुरुष भी उनदी धर्म-घ्वजा को फहराने वाले वन ग्रये । जब 
भगवास ने देखा कि अब हमारे आयुपष्य फे केवल दो दिन ही शेप रह गये है, 
मसप आज जे दिन उन्होने अपने आज तक के उपदेशो से उपसहार रूप अपृष्ठ 
जागरणा ध्रार्म्भ बी । इसके पूर्व तो ऊठ कोई जिज्ञासु व्यक्ति पूछता था, 
तब भगवाद्‌ उत्तर देते थे । किन्तु बाज अपने आयुप्य का अन्तिम समय समीप 
आया जान कर उन्‍्हांने विमा कसी के पूछे ही उपदेश देना उचित समझा। 
ओर सानधन की अपूज वा को। उन्होंने कात्तिकेकृप्ण अमावस्या के 
प्रमातयाल तऊे निर्याण कह्लान लक जो पित्य दशना दी, बह उत्तराध्ययन के 
नाम से प्रलिद्ध हुई ॥ भगवान ने अपने तीस वर्ष के एमताकाल से चरणानुयोग 
दृब्पानुरीग, सरिष्त्नुबोग और घर्मेज़्यानुबोगरूप चार अनुयोगा के हारा 
उपज दिया या। छिनया भारी विस्तार दादशागवाणी थे रूप मे बाज भी 
छापाध है। आज के दिन नरवान न उत्त चारा जनुयोगों में उपसटार रुप 
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जो देशना प्रारम्भ की उसमें चारो ही अनुयोगों का समावेश हुआ है। उस 
ज्ञानस्पदिव्य देशनारूप धन की प्राप्ति की स्मृति में यह तेरस “धन तेरस' के 
नाम से प्रसिद्ध हुई है । 


उत्तराध्ययन का उपदेश 
उत्तराष्ययन के जिन अध्ययनों में आचार का प्रतिपादन किया गया है, 
वह चरणानुयोग रूप है। जिनमें जीवादि द्वव्यों का और उनके भावों एवं 
लेश्याओं आदि का वर्णन है, वे अध्ययन द्रव्यानुयोग रूप है । जिनमें जीवों के 
भवादि की संख्या का वर्णन किया गया है, वे गणितानुयोग रूप हैं और जिनमें 
अरिष्टनेमि आदि महापुरुषों की जीवच-कथाओं का चित्रण किया है उन्हें 
धर्म कथानुयोग रूप समझना चाहिए। इस प्रकार भगवान ने अपने जीवन के 
अन्त में जो कुछ शेप ज्ञानहूप धन सुरक्षित रख छोड़ा था, वह सब गौतम के 
माध्यम से सर्व शिष्य परिवार को संभला दिया । 
उत्तराष्ययन का प्रथम अध्ययन विनय सूत्र है । इसमें बताया गया है कि हे 
अभव्यजीबो, तुम बिनयवान्‌ बनते, वित्यशील वनों और वितयी होकर उत्तम 
गुणों का उपार्जन करो, आचार्य के गुरु के समीप शान्‍्त चित्त होकर, चंचलता 
और बाचालता छोड़कर उनके पास अर्थे-युक्त पदों को सीखो एवं निरर्थक बातों 
को मत कहो ॥ 


जनिसम्ते सियाउपुहरी बुद्धाणं अन्तिएं सया। 
अहुजुत्ताणि सिक्‍्लेज्जा, निरदृठाणि य बज्जए ॥॥ 
ग्रुद के समीप बिना पूछे कुछ भी नही बोले, पूछे जाने पर असत्य न बोले, 
क्रोध न करे | जो गुर की आज्ञा पालन नहीं करता, ग्रुरु की सेवा-शुश्रूपा नहीं 
करता, मरुरु के प्रतिकूल वर्तत करता है, वह मविनीत कहलाता है । अत: शिष्य 
को उक्त कार्य छोडकर विनीत होना चाहिये । 
दूसरा परीपह अध्ययन है । इसमें बतलाया गया है जो विनीत होगा, वही 
परीपहों को सहन कर सकेगा । परीपहों को क्यों सहन करना चाहिये, इसका 
उत्तर देते हुए वाचक-प्रवर उमास्वाति ने कहा है-- 
मर्गाच्यवन निर्जरार्थ परियोढवब्या: परीषहा:। 


अर्थातु-- धारण किये हुए धर्म साय से च्युत न होने के लिए और संचित 
कर्मो की निर्जेरा के लिए परीपहों को सहन करना चाहिये ! 

भगवान महावीर की धर्म-प्रर्वणा के दो सुख्य अंग हैं अहिसा और 
बप्ट-सहिप्णुता | कप्ठ सहन करने का अर्थ है कि अहिंसा धर्म की शरस-पुर 
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रक्षा की जाय, भले ही हमें कितना ही कष्ट क्‍यों न उठाना पड़े | परन्तु 
भेरे निभित्त से किसी भी प्राणी को कोई कष्ट स पहुंचे । भगवान ने कहा 
है कि-- 

जे भिकखू सोच्चा नक्षया अभिभूय भिवखायरियाएं परिव्ययंतों पुट्ठों नो 
विहन्नेजा । 

मर्थातु-- इन क्षुघा, तूपा आदि परीपहों को जानकर अभ्यास के द्वारा 
परिचित होकर भिक्षाचर्या के लिए पर्यडवच करता हुआ साधु उनसे स्पष्ट होने 
पर धर्म-मार्गे से विचलित नही होता है । जिन महापुरुषों से सर्वप्रकार के 
परीपहों को, कष्टों को, सहन किया है, वे संसार से तिर गये । 

तीसरे अध्ययन का नाम “चतुरज्भीय” है। इसमें बताया गया है कि 
संसार की नाना योनियों में परिश्रमण करते हुए जीव को ये चार पद मिलना 
बहुत कठिन हैं-- 


चत्तारि परसंगाणि इुल्लहाणीह जन्‍्ठुणो 
भाणुसत्त॑ सुई सद्धा संजमम्मि य वीरियं ॥। 


अर्थात्‌ इस संसार में प्राणियों के लिए ये चार अंग पाना परम दुर्लभ 
है--मनुष्यत्व, धर्मं-अवण, श्रद्धा और संयम में पराक्रम प्रकट करना । 

कितने ही प्राणियों को मनुष्य जन्म प्राप्त भी हो जाता है तो घम्म का 
सुनना नही मिलता । यदि धर्म सुनने का अवसर भी मिल जाता है तो उस 


पर श्रद्धा नहीं करता | और यदि श्रद्धा भी करले तो तदनुकूल आचरण रूप 
संयम को नहीं घारण करता है । भगवात्त ने कहा--- 


माणुसससम्मि आयाओ जो धम्सं सोच्च सहृहे । 
सबस्सी बीरिय लद्ध, संवुड़े निद्धणे सस्‍य॑ ॥ 
अथरत- मरृप्यत्व को प्राप्त कर जो घ॒र्म को सुनता है, उसमें श्रद्धा 


करता है और वीर्य शक्ति को प्रकट करता है, वह तपस्वी कर्मरज को धो 
डालता है । 


चौथे अध्ययन का नाम “असंस्कृत” है । भगवान ने कहा है कि-- 


असंखय जीविय सा पमायए, जरोवणीयस्स हु णत्यि ताणं। 

एवं वियाणर्गह जणे पमस्े, कण्णू बिहिसा अजया गहिन्ति ७ 
है भव्यो, यह जीवन अस॑ंस्क्ृत है अर्थात्‌ बड़ा चंचल है--सांघा नहीं जा 
सकता, इसलिए प्रमाद मत करो । बुड़ापा आने पर कोई शरण नही होता ॥ 
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अ्मादी, हिंसक और असंयत्त मनुष्य मरण काल उपस्थित होने पर फिर किसकी 
शरण लेंगे ? 
अगवाद ने कहा---जो मनुष्य पाप करता है, उसे उसका फल अवश्य ही 
भोगता पड़ता है, क्योंकि किये हुए कर्मो का फल भोगे विना उनसे छुटकारा 
नही मिलता है । इसलिए साधु को चाहिए कि--- 
चरे पयाईं परिसंकमाणो, जं किचि पास इह॒मण्णमाणों . 
लापंतरे जीविय यूहइत्ता, पच्छा परिन्नाय मलावधंसी ॥ 
पग-पग पर दोपों से भय खाता हुआ और थोड़े से भी दोष को पाप 
मानता हुआ चले । जब तक शरीर से धर्मे-साधन होता रहे जौर नये-नये गुणों 
की प्राप्ति दोपी रहे, तव तक जीवन को पोपण दे । जब देखे कि अब इस देह 
से घधर्म-साधन संभव नहीं है और जीवन का रहना असंभव है, तव विचार- 
पूर्वक इस शरीर का परित्याग कर देवे । 
पांचवें अध्ययन का नाम “अकाम मरणीय' है । इसमें वताया गया है कि 
मरण दो प्रकार के होते हैं-- सकाम मरण और अकाममरण । भगवान ने 
कहा है कि- 8 
वालाणं अकासं तु भमरणं असई भव । 
पंडियाणं सकाम तु उक्कोसेण सईं भवे॥ 
बिना इच्छा के परवश होकर--मरने को अकामरण कहते है और स्वेच्छा 
पूर्वक स्वाधीन होकर-मृत्यु के बंगीकार करने को सकामरण कहते हैं । 
अज्ञानी और मिथ्या हृष्टियों के अकामरण वबार-वार अतादि काल से होता 
चला आ रहा है । किन्तु सकाम मरण पंडितों के--ज्ञानी जनों के उत्कर्पतः 
एक बार होता है । 
छठे अध्ययन का तामर 'क्षुल्लक निग्नेन्थीय' है । इसमें वतलाया है कि -- 
विविच्च कम्मणों हें कालकंखोी परिव्वए । 
माय पिडस्स पाणस्स कर्ड लक्गधूण भक्‍खए ॥॥ 
साधु को चाहिए कि वह कर्म के हेतुओं को दूर कर समयज्ञ होकर 
विचारे । संयम-निर्वाह के लिए आहार और पानी की जितनी मात्रा आवश्यक 
हो, उतनी गृहस्थ के धर में सहज निष्पन्न वस्तु प्राप्त कर भोजन करे । इस 
प्रकार इस अध्ययन में साथु की गोचरी आदि कर्तव्यों को बतलाया गया है। 
सातवें अध्ययन का नाम “उरश्रीय' है । इसमें एक मेंढ़ा गौर गाय के 
बछड़े का इष्टान्त देकर वतलाया गया है कि जो रसों में गृद्ध होता है, बह गरेढ़े 
के समान माद्य जाकर दूसरों का भक्ष्य बनता हैं। इसका संक्षेप मे कथाचक 
इस प्रकार है-- 
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एक ठाकुर के पास एक गाय और उसका एक वछड़ा और एुक मेंढा था ! 
चह मेंढे को छूब बढ़िया खाता खिलाता-पिलाता और उसे शअतिदिन 
सहलाता-घुलाता था । वछड़ा प्रतिदिन यह देखता और मन ही मन में सोचता 
कि मालिक इस मेंढे को तो बढ़िया खाना देता है और मुझे यह सूखी घास 
खाने को देता है | एक दिन उस वछड़े ने अपनी माता से कहा--तव मात्ता ने 
कहा--वत्स, तू नही जानता, इसे मार कर खाते के लिए मोढा-ताजा किया 
जा रहा है, किसी दिन इसके गले पर छुरी चलेगी और यह ठाकुर के मेहमानों 
का भक्ष्य वन जायगा । कुछ दिच बाद ठाकुर के घर कुछ मेहमान माये और 
बह ठाकुर छुरी लेकर उसे मारने आया। यह देखकर बछड़ा बहुत भयभीत 
हुआ | तब उसकी मां ने कहा -- “बेटा, तू मत डर । जिसने माल खाये हैं, वही 
सारा जायगा।' थोड़ी देर मे बछड़े के देखते-देखते ठाकुर ने उसके ग़ले पर 
छुरी चलाकर उसे मार डाला कौर उसका मांस पका कर मेहमानों को परोस 
दिया । 
इस हप्टान्त का अभिप्राय यह है कि जो साधु रस का लोलुपी होता है 
भक्ष्य-अभक्ष्य का विचार न करके अपने शरीर को पुष्ठ करता रहता, उसे भी 
एक दिन दुर्गति में जाकर दूसरों का भक्ष्य बनना पड़ता है। भगवाब ने 
कहा-- 
जहा खलु से उरव्भे आएसाए समोहिए । 
एवं चाले गहेम्मिदूंठ ईहुई न्रयाउयं ॥ 
अर्थाव-जैसे मेहसानों के लिए माल खानेवाला मेढा मारा जाता है, 
उसी प्रकार अज्ञानी जीव अभक्ष्य-झरक्षण कर और शरीर को पुष्ट कर नरक के 
आयुष्य की इच्छा करता है। इसलिए हे भव्य पुरुषों, तुम्हें रसका लोलुपी, 
लौर परिग्रहक संचय करने वाला नहीं होना चाहिए । 
जहां लाभ यहाँ लोभ 
आपठवां कापिलीय अध्ययन है | इसमें बतलाया गया है कि कपिल नामक 
एक ब्राह्मण दो माणा सोना प्राप्त करने के सिमित्त राजा के पास रार्ज प्रथम 
पहुंच कर आशीर्वाद देने के लिए रात को ही राज महल की ओर चल दिया 
और राज पृरुपो के द्वारा पकड़ा जाकेर राजा के सामने उपस्थित क्रिया गया ! 
राजा ने उससे रात्रि में सजमहल की ओर जाने का कारण पुछा। कपिल ने 
सहज व सजल भाव से सारा द्वुत्तान्त सुना दिया । राजा उसकी सत्यवादिता 
पर बड़ा असन्न हुआ और बोला --ब्राक्मण, मैं तेरे सत्य बोलने पर बहुत प्रसन्न 
हूं । तू जो छुछ मागेगा, वह तुझे मिलेगा ) कपिल ते कहाा---राजनू, सोचये के 
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लिए कुछ समय दिया जाय ॥ राजा ने कहा “अच्छा । कपिल खड़ा-खड़ा 
सोचता है--दो माशा सोने से क्‍या होगा ? क्‍यों न मैं सो मोहरें मांगू ? 
चिन्तम-घारा आगे बढ़ी और हजार मांगने की सोचते लगा | घीरे-धीरे लोभ 
की मात्रा और बड़ी और सोचने लगा--हजार से भी क्या होगा ? लाख 
मोहरें मांगना चाहिए ? फिर सोचने लगा लाख से भी क्‍या होगा ? करोड़ 
मोहरें मांगला चाहिए । इसी समय उसे पूर्वभव का जातिस्मरणज्नान उत्पन्न 
हो गया और उसका लोभ शान्त हो गया ५ वह राजा से वोला--महाराज, मुझे 
अब कुछ भी नही चाहिए । अब मेरी तृष्णा मान्त हो गई है । मेरे भीतर करोड़ 
से भी अधिक सूल्यवाद वस्तु प्रकट हो गई है । इस अवसर पर भगवाद् थे 
कहा है-- 

जहा लाहो तहा लोहो लाहा लोहो पवढूडई । 

दो सासकय कज्ज॑ कोडीए थि न निद्ठियं ॥ 


मनुष्य को जैसे-जैसे लाभ होता जाता है, वैम्ने-वैंसे ही लोभ बढ़ता जाता 
है । देखो, कपिल ब्राह्मण का दो माशा सोने से पूरा होने बाला कार्य करोड़ 
मोहरें से भी पुरा नहीं हुआ । 


जो पुरुष कपिल के समान उस लोभ का परित्याग करता है, वह अपना 
भर धर्म का नाम दिपाता है । 


नमिप्नन्नज्या नाम का नवम॒ सध्ययन है । नमिराज मिथिला नंगरी के राजा 
थे | उन्हें जातिस्मरण ज्ञान हुआ भर वे पुत्र को राज्य-मार सौप कर प्रक्रज्या 
के लिए निकले | उत्तको परीक्षा के लिए इन्द्र ब्राह्मण का वेप बनाकर आया 
और वोला-राजन ! हस्तगत रमणीय प्रत्यक्ष उपलब्ध मागों को छोडकर परोीक्ष 
काम भोभों की इच्छा करना क्या उचित है ? नमिराज बोले--ब्राह्मण, ये 
काम-मोग त्याज्य हैं, थे शल्य के समान दुःखदायी है, विप के समावच मोरक 
और आशीविप सर्प के समान भयंकर हैं ! तब ब्राह्मण बेपी इन्द्र कहता है -- 
राजन, तुम्हारे अनेक राजा शत्रु हैं, पहिले उन्हें वश में करो, पीछे मुनि 
बनना । नमि ने कहा-- जो संग्राम में लाखों योद्धाओं को जीतत्ता है, उसकी 
अपेक्षा जो केवल अपनी आत्मा को जीतता है वह श्रेष्ठ विजेता है । इसलिए 
दूसरों के साथ युद्ध करने से क्या लाभ है ? अपने आपको जीतने वाला मनुष्य 
ही सुख पाता है। पांच इन्द्रियाँ क्रोध, मान, माया, लोभ और मन ये दुर्जेय 
हैं । जो अपनी कआात्मा को जीत लेता है, वह इन इुर्जेय शचुओं पर सहज में 
ही विजय था लेता है। इस सन्दर्भ की ये गाधायें स्मरणीय है । 


श्ब्र्‌ अवचन-मुध्षा 


जो सहस्स सहस्साणं, संगामे दुज्जए जिणे। 
एगं जिणेज्ज अप्पाणं, एस से परमो जओ ॥ 
अप्पाणसेव जुज्ञाहि, कि ते जुज्मेण चज्झमो ॥ 
अप्पाणमेव अप्पार्ण.', जद्ता सुहमेहए ।' 
पंचिदियाणि कोहं, मार्ण मार्य तहेव लोहं च । 
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इस प्रकार इन्द्र नाना प्रकार से फुसलाकर उनकी परीक्षा करता है, किन्तु 
ममिराज उसके प्रश्नों का ऐसा युक्ति-युक्त उत्तर देता है कि वह स्वयं निरुत्तर 
हो जाता है और अपना रूप प्रकट कर उनकी स्तुति और वन्दन करके स्वर्ग 
चला जाता है। नमिराज भी प्रत्नजित होकर तपस्या करके संसार से मुक्त हो 
जाते हैं । इस अवसर पर भगवान मे कहा है--- 


एवं करेन्ति संदुद्धा, पंडिया परविधक्‍खणा। 
* बिणियदृटन्ति भोगेसु, जहासे नमीरायरिसि ॥! 
जो सबुद्ध, पंडित और विचक्षण बुद्धि वाले पुरुष इस प्रकार काम भोगों 
से विरक्त होकर आत्म-साधना करते हैं वे वमिराजपि के स्रमान संसार से 
निवृत्त होते हैं, अर्थात्‌ मुक्तिपद प्राप्त करते हैं । 
दश वां त्रुमपत्रक नासक अव्ययन है । इसमें भगवान महावीर गौतम 
स्वामी को सम्वोधन करते हुए कहते हैं-- 
इुमपत्तए पंड्यए जहा, निवड॒इ राइगणाण अच्चए । 
एवं संणुयाण जोचियं, समय ग्रोयम सा पररायए ॥॥ 
हे गौतम, जैसे अतेक सरात्रियों के वीतने पर वृक्ष का पका हुआ पीला 
पत्ता गिर जाता है, उसी प्रकार मनुष्य का जीवन भी एक दिच समाप्त हो 
जाता है । इसलिए तू क्षणभर भी आत्म-साधन करने में श्रमाद मत कर । 
इस प्रकार भगवान अनेक हष्टान्तों के द्वारा संसार की अनित्यता और 
असारता का दिग्दर्शन कराते हैं और वतलाते हैं कि किस प्रकार यह जीव 
पृथ्वी कायादि में असंस्थ जौर अनन्त भबों तक परिश्रमण करते इस मनुष्य 
भन्र में काया है। इसमें भी आर्थपना, इन्द्रिय-सम्पन्नता, उत्तम धर्म श्रवण, 
आदि का सुयोग बड़ों कठितता से मिलता है। जब यह सब छुयोग तुझे मित्रा 
हैं और अव जब कि तेरी एक-एक इच्द्रिय प्रतिक्षण जीर्ण हो रही है, तब ऐसी 
दशा में तुझे एक क्षणभर भी प्रमाद नहीं करना चाहिए। अन्त मे भगवान्‌ 


कहते हैं-- 


धनतेरस का धर्मोपदेश श्थ३ 


तिण्णो हु सि अण्णवं महू, कि पुण चिट्ठसि तीरमागओ ।! 
अभितुर पारं॑ गमित्तए, समय गोयस, सा पमायए ॥ 

है गौतम, तू महासमुद्र को तैर गया, अब किचारे के पास पहुंच कर क्यों 
खड़ा है ? उसको पार करने के लिए जल्दी कर झौर एक क्षण का भी प्रमाद 
मत कर । 

भगवात्र्‌ की ऐसी सुललित वाणी को सुनकर ही गौतम राग हंप का 
छेदन करके सिद्धि को प्राप्त हुए हैं। 

ग्यारहवें अध्ययन का नाम “वहुश्नू त पूजा' है। इसमें कताया गया है कि 
जो वहुश्रुती--हछादशाजझ्भ्वाणी का वेत्ता और चतुर्देश पूर्वधर होता है, बह 
कम्बोज देश के घोड़े के समान शील से श्रेष्ठ होता है, पराक्रमी योद्धा के 
समान अजेय होता है, साठ वर्षीय हस्ती के समान अपराजेय होता है, यूथाधि- 
पति वृषभ के समान गण का अ्ुख होता है, सिंह के समान अन्य तीर्थिकों में 
दुष्रधर्प होता है, बासुदेव के समान अवाधित पराक्रमी होता है, चतुर्दश रत्नों 
के स्वामी चक्रवर्ती के समान चतुर्दश पूर्वों का धारक होता है, उदीयमान सूर्य 
के समान तप के तेज से प्रज्वलित होता है, पूर्णमासी के चन्द्रमा के समान 
सकल कलाओं से परिपूर्ण होता है, घान्‍्य से भरे कोठों के समान श्र्‌त से भरा 
हीता है, जम्बूवृक्ष के समान श्रेष्ठ होता है, विदेह-वाहिनी सीता नदी के समान 
निर्मेल एवं अगाध पांडित्य वाला होता है, मन्दर (सुमेर) के समान उन्नत्न 
होता है और स्वयम्भूरमण समुद्र के समान अक्षय ज्ञान से परियूर्ण होता है । 

बहुश्रूतता का प्रधान कारण विवय है। जो व्यक्ति विनीत होता है उसका 
श्रुत सफल होता है और जो अविनीत होता है, उसका श्रत फलवान्‌ नहीं 
होता । इसलिए भगवान ने सर्वे प्रथम कहा-- 

महू पंचहि ठाणेहि, जेंहि सिकखा न लब्भई । 
शम्भा कोहा पस्ताएणं, रोगेणा 5 लस्सएण य ॥ * 

मनुष्य पांच स्थानों के कारण शिक्षा को प्राप्त नहीं कर सकता है--माच 
से, कोध से, प्रमाद से, रोग से ओर गालस्य से । 

शिक्षा-प्राप्ति के लिए बतलाया गया है कि वह हास्य का त्याग करे, 
इन्द्रिय और मन को वश्ञ में रखे, किसी की मर्म की वात को प्रकट न' करे, 
चरित्र से हीत व हो, कुशीली न हो, रस-लोलुपी न हो, कीघी न हो और 
सत्यवादी हो । इस प्रकार इस अध्ययन में अविनय के दोप बताकर उसके 
छोड़ने का और विनय के ग्रुण बता कर उसके घारण करने का उपदेश देकर 
कहा गया है कि विनय गुण के ह्वाद्य ही साधु वहुश्नू तधर बनकर जगत्यूज्य 


श्डड प्रवचन-सुधा 


होता 8ै। इसलिए सापु को सदा पिनयपूर्वक क्ष,्त तर अध्यक्रन करता 
चाहिए । 
सच्चा यज्ञ 
वारहबा हरिफरेशीया धच्ययत है । उसमे आण्टाल मे छुल मे उन्पन्न ट्रप 
हरिपेश बल नामक एऊ मद्भाव्‌ तपस्नी साथु प्र चर्णेन किया गया है । सास 
क्षमण की तपस्या के पण्चात्‌ पारणा के लिए के में आये | एक स्वान 
पर ब्राह्मण लोग यज्ञ कर सह थे ) शिक्षा लेने के लिए थे बन्षमण्टप में पहच । 
उनके मलिन एवं कृश शरोर को देखकर जातिभद से उन्मत्त, बअजिनेन्द्रिय, 
अब्रह्मचारी और अज्ञानी ब्राह्मण उनकी हसी उठाते टुएु बोले--अन, यह 
वीभत्स रूपचाला, काला काला और बदी नाक्वालो, कधतगा पिशाच-सा कोन 
भा रहा है ? जब हरिवेशवल समीप पहुचे तो ब्राह्मण बोलि--यहा क्यो बाये 
हो ? तुम पिशाच जैसे दिख रहे हो, बहा से चले जाणों। ततिन्‍्दुक दृक्षवासी 
यक्ष से साथु का यह अपमान नही देंसा गया और वह उत्तके शरीर मे प्रवेश 
कर बोला में दयमण हूं, सयमी हू, अह्मचारी हूँ, प्राल-पान के पचन-पाचन से 
झौर परिय्रह से रहित हैं अत भिक्षा के लिए यहा आया हू । तब यज्ञ करते 
बाले वे ब्राह्मण घोले---यहा जो भोजन चना है, वह केवल ब्राह्मणों के लिए 
है, अश्ाह्मणो के लिए नहीं ? अतः हम तुम्हे नहीं देगे । दोनो ओर से धर्म 
पान कौन हैं और कौन सही, इस पर बातलिप होता है और साधु के झरीर 
में प्रविष्टयक्ष उन ब्राह्मणों से कहता है-- 











तुब्भेत्य भो भारघरा गिराणं, अत्य ण जाणाहू अहिज्जयेए । 
उच्चावयाई मुणिणो चरंति, ताई' ठु खेत्ताई सुपेसलाइ ॥ 
है ब्राह्मणों, तुम लोग इस ससार से वाणों का केवल भार ढो रहे हो ? 
बैदों को पढ़कर भी उनका नर्य नहीं जानते हो ? जो मुनि भिक्षा के लिए 
उच्ज्च और नीच सभी प्रकार के घरो मे जाते है, वे ही पुण्य क्षेत्र और दान के 
पान है । इसलिए हमे आहार दो । 
इस पर कफोधित होकर यज्ञ कराने चाला ब्राह्मण बोला--अरे, यहा कौत 
हैं, इसे डडे मारकर और गलह॒त्या देकर यहा से वाहिर निकाल दो ॥ यह 
सुनते ही कुछ ब्राह्मणकुमार युनि की ओर दौडे और डडो, बेतो और चाबुको 
से उन्हें मारने लगे । तब उस यद्ध मे स्वे ब्राह्मण कुमारों को अपनी विक्रिया 
शक्ति से भ्रूमि पर ग्रिय दिया कौर उनके मुख से खूब निकलमे लगा / तब 
चहा पर जो राजकुमारी भद्रा उपस्थित थी, उसने सब ब्राह्मणों से कहा - 
अरे, ये मुन्ति उम्रतपस्वी है, अनेक लब्धि-सम्पन्त है। इसका अपमान करके 


श्रचतैरस का धर्मोपदेश श्र 


तुम लोगों से बहुत बुरा काम किया है। जाओ, इससे क्षमा मांगो | अन्यथा 
कुपित होने पर ये समस्त संसार को भस्म कर सकते हैं । तव उन लोगों ने 
जाकर मुनि से क्षमान्याचना की । यक्ष मे उन ब्राह्मण कुमारों को स्वस्थ कर 
दिया । उच्त में मुनि ने उस ब्राह्मणों को सत्यार्थ धर्म का उपदेश दिया और 
कहा--- 
छज्जीवफकाएं असमारभंता, मोसं अदत्त' च असेवसाणा । 
प्रिग्गहं इत्थिओ माणसायं, एयं परितन्नलाय चरंति दंता ॥ 
सुसंबुडो पंच संवरेंहि, इहजोवियं अणचकंखमाणो । 
बोसदूठकाओं सुदचत्तदेहो, सहाजबं॑ जमई जन्नसिद्‌र्ठ ॥ 
जो छह कायावाले जीवों की हिंसा नहीं करते हैं, झूठ नहीं बोलते, 
अदत्त वस्तु नही लेते, रुत्री के और परिय्रह के त्यायी हैं, क्रोध, मान, माया 
भादि को जीतते हैं, जितैन्द्रिय हैं, पांचों संबरों से सुसंवत हैं, काय से भी 
ममत्व-रहिंत हैं, वे ही सच्चा महान्‌ यज्ञ करते है । 
उन्होंने बतलाया कि उस सत्यार्थ यज्ञ में तप ही अग्नि है, जीव ही उसका 
हवनकुण्ड है, योग ही शुचित्रवा घी डालने की करछियां है, शरीर ही समिधा 
है, कर्म ही ईंधन हैं और संयम ही शान्ति पाठ है इस प्रकार के यज्ञ को जो 
करते हैं, वे ही परम पद को प्राप्त करते हैं। इसलिए तुम लोग इस पाप यज्ञ 
को छोड़कर धर्मयज्ञ को करो | इस प्रकार वे हरिकेशवल मुनि ब्राह्मणों को 
धर्मोपदेश देकर चले गये और उन ब्राह्मणों ने सत्यर्म स्वीकार कर लिया । 
तेरहवें अध्ययन्त का नाम चित्तसम्भूतीय है। इसमें वताया गया है कि 
चित भौर सम्भूतत ये दो भाई थे | दोनों साधु वतकर साधना करने लगे । 
सम्भूत ने एक चक्रवर्ती की विभूति को देखकर निदान किया कि तप के फल 
से मुझे भी ऐसी ही विभूति प्राप्त हो । चित्र ने उसे ऐसा चिदान करने से 
रोका । परन्तु वह नहीं माना । मरण करके दोनों स्वर्ग भये । वहा से चव कर 
सम्भूत का जीव ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती हुआ और चित्त का जीव स्वर्ग से आकर 
एक सेठ का पुत्र हुआ | प्रुवे भव का स्मरण हो जाने से वह युवावस्था में ही 
साधु घन गया । ग्रामानुग्राम विचरते हुए वे काम्पिल्य पुर आये | ब्रह्मदत्त 
चक्रवर्ती उनकी वन्दना को गया। चक्रवर्ती को भी जातिस्मरण हो गया। 
अतः उससे चित्त साघु से दोनों के पूर्वभव कहे । तत्पश्चात्‌ पूर्वभव के आतु- 
स्वेह से उसने चित्त साधु से कहा--तू क्‍यों प्रव्नज्या के कष्ट भोगता है ? अतः 
इंसे छोड़कर और मेरे पास आकर सर्वे श्र॒कार के सांसारिक सुखों को भोग । 
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नदूटेहि गोएहि य वाइएहि, नारीजणाई परिवारयंत्तो । 
भुजाहि भोगाईं इमाई शिवल्खू, मस्र रोयई पव्वज्जा हु डुक्खं ॥ 


बर्थाव--हे भिक्षु, तू नादूब, गीत और वादों के साथ वारीजनों को परि- 
बृतत करता हुआ इच भोगों को भोग । यह मुझे हचता है । प्रन्नज्या वो वास्तव 
में दुःखकारी है । 
यह सुनकर चित्त भिक्षु ने उत्तर दिया-- 
सत्य विलंबिय गौय॑ं, सब्ब॑ नदृटं विडंदियं। 
सब्बे आसरणा भारा, सब्बें कामा बुहावहा।॥॥ 
हे राजन, सव गीत विलाप हैं, सब तादू्य विडम्बना हैं, सब आभरण 
भार है और सब काम भोग दुःखदायी हैं । 


इस प्रकार दोनों में राग जौर विराग की विस्तृत चर्चा होती है । परन्तु 
चक्रवर्ती अपने काम-भोगों को नहीं छोड़ सका । क्योंकि जो निदान करता है, 
उसकी काम-भोगों में त़ीज़ वृद्धि होती है। जतः चह भरकर नरक गया और 
चित्त मुनि संयम पालन करके मुक्ति को प्राप्त हुआ | इस अध्ययच का सार 
यह हैं कि मनुष्य को चाहिए कि वह धर्म-सेवन करके उसके फल पाने को 
निदास नही करे । किन्तु कर्मे-जाल से छूटने के लिए ही तपस्या करे । 


त्याय के मार्ग पर 

चौदहवें अध्ययन का नाम “इपुकारीय' है। इसमें वताया गया है कि 
कुरुदेश में इपुकार नाम का एक नगर था उसके राजा का पास भी इपुकार 
था । उसी नगर में भूमु पुरोहित था। सन्‍्तान के न होने से बहू और उसकी 
स्त्री दोनों चिन्तित रहते थे । अन्त में बहुत दितों के पश्चात्‌ एक साधु के 
बाशीर्वाद से दो युगल पुन्न उत्पन्न हुए । साधु ने कह दिया था कि वे पुत्र साधु 
को देखते ही साधु बन जावेंगे, अतः तुस उनको रोकने का प्रयत्न मत करना 
समय पर उसकी स्थती के गर्भ रहा ओर दो पुत्र एक साथ उत्पन्न हुए । जब वे 
कुछ बड़े हुए तो भुणु ज्ाह्मण ने उससे कहा--छुत्रो, साधुओं से डूब रहता ६ थे 
बच्चों को पकड़कर जंगल में ले जाते हैं और उन्हें मार डालते हैं ॥ एक दिन 
जब ये खेलते हुए किसी वन में पहुंचे तो सामने से आते हुए कई साधु दिखाई 
दिये । वे भयभीत होकर एक वृक्ष पर चढ़ गये | वे साघु आकर उसी बृक्ष के 
नीचे ठहर गये और अपनी झोली में से फ्रात्त निक्षाल कर भोजन करले लगे ! 
उन साधुओं की गतिविधि को देखते-देखते उनको जातिस्मरण हो गया भौर 
वृक्ष पर से उतरकर उन दोनों ने साधुओं की वन्दना की और अपने घर आकर 
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संसार की असारता और अनित्यता का वर्णत कर साथु बनने की इच्छा प्रकट 
की । उन्होंने कहा--- 
असासय॑ वढ्ठु इस विहारं, वहु अंतराय न य दीहसाउं। 
तम्हा गिहंसि न रइ लहामी, आमंतयामों चरिस्सामु सोण ॥॥ 
हमने देख लिया कि यह सनुष्य जीवन अनित्य है, उससे भी विष्न बहुत 
हैं और आयु अल्प है इसलिए हमे घर मे कोई आनन्द नहीं है । हम मुत्रि बनने 
के लिए आपकी भअनुमत्ति चाहते है । 
पुत्रों की यह वात सुनकर पिता ने बहुत कुछ समझाया और कहा--- 
अहिज्ज वेए परिचिस्सविष्पे, पुत्ते पडिद्वप्प गिहुसि जाया। 
भोक्ष्ाण भोए सह इत्थियाँहि, भारण्णमा होह सुणी पसत्था॥। 
है पुत्रो, पहिले वेदो को पढ़ो, ब्रह्मणों को भोजन कराओ, स्त्रियों के साथ 
भोग करो, पुन्नो को सत्पन्त करो । उत्तका विवाह कर और उन पर घर का 
आर सौंपकर फिर अरण्यवासी उत्तम मुनि वन जाना । 
इस प्रकार उनको समझाने और बैदिक धर्मानुसार भ्ृहस्थ बनकर घर में 
रहने के लिए बहुत कुछ कड़ा । पर उन दोतों पुत्रों ने अपने अकादूय उत्तरों 
से माता-पिता को निरुत्तर कर दिया और उनको संवोधित करते हुए कहा--- 
जा जा बच्चइ रयणो, न सा पड़िनियत्तई ॥ 
धम्म॑ च कुणमाणस्स, सफला जंति राइयो ॥ 
अर्थात्‌ जो जो रात वीत रही है, वह्‌ लौटकर नही भाती है । अत: धर्म 
की आराधना करनी चाहिए । क्योकि धर्मे करनेवाले की ही राज्ियां सफल 
होती हैं । 
अन्त में पुत्रों के उपदेश से प्रभावित होकर भृमुपुरोहित ते अपनी स्त्री 
को समझाया और दोनों पुत्रों के साथ उनके माता-पिता ने भी दीक्षा ले ली । 
उनकी सम्पत्ति का कोई उत्तराधिकारी नही था, अत. जब इपुकार राजा उनके 
घन की अपने खजाने मे भिजवा रहा था, तव उसकी रानी ने कहा-- 
बन्तासी पुरिसों राषं, न सो होइ पसंसिओं | 
माहणेण परिच्चत॑ धर्ण आदाउमिच्छसि ॥ 
है राजन, वमन की हुई वस्तु को खाने वाला पुरुष प्रशंसा को नही पाता । 
तुम ब्राह्मण के द्वारा छोड़ें गये इस घन को लेने की इच्छा करते ही ? 
रानी के छाया इस श्रकार संबोधित किये जाने पर राजा का मन भी 
संसार से विरक्त हो गया जोर वह भी अपनी रानी के साथ ही गुरु के पास 
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जाकर दीक्षित हो यया । अन्त में उस पुरोहित-परिवार के साथ राजा-रानी 
भी तपस्या करते हुए मुक्त हो गये | इपुकार राजा के ताम से ही इस अध्ययन 
का नाम “इपुकाठीय' प्रसिद्ध हुआ है । 
पन्द्रहबां 'सभिक्षुक' अध्ययन हैं । इसमें बतलाया गया हैं कि भिक्षु (साधु) 
बह है जो धर्म को स्वीकार कर काम-वासना का छेदन करता हैं; रात्रि में 
भोजन और विहार नही करता है, परीषहों को जीतता है, आत्मा को सदा 
संबृत्त रखता है, हर्प और वियाद से दूर रहता है, कुतृहलों से दूर रहता है, 
छिल्म, स्व॒र, भौम, अन्तरिक्ष, स्वप्त, लक्षण दंड, वास्तु विद्या, अंग विकार 
आदि सामुद्रिक विद्या का उपयोग नहीं करता है, वमन, विरेचन और घूमने 
आदि का प्रयोग नही करता है, जो लाभ-अलाभ में समभावी रहता है, देव, 
मलुप्य और तियेंकू-कुृत उपसर्यो को आान्ति से निर्मम होकर सहन करता 
है, जो सवको अपने समान समझता है ओर जो राम-ह् प से रहति है, वही 
भिक्षु है । 
ब्ह्मचर्य की सुरक्षा : 
सोलहवें अध्ययन का नाम ब्रह्मचर्ये-सम्राधिस्थान है! । इसमें ब्रह्मचर्य की 
साधना के लिए अति जावश्यक दश स्थानों का वर्णत किया गया है--१ निर्ग्र न्‍्थ 
साधु स्त्री, पशु और नपु'सक से संसक्त स्थान पर शयन और ख्ासत न करे । 
२ स्त्रियों के दीच में बैठकर कथा न करें । ३ स्त्रियों के साथ एक आसन पर 
से बैठे । ४ स्थियों के सुन्दर अंगों को त्त देखे । ४ स्त्रियों के कुजन, रोवत, 
गीत, हास्य, विज्ञास और चिलाप आदि को न सुने । ६ पूर्व में भोगे हुए भोगों 
का स्मरण न करे | ७ गरिप्ठ रसों वाला आहार न करे ) ८ माज्रा से अधिक 
न खावे-पीवे । & शरीर का श्ठछ गार न करे | गौर १० मनोज्ञ रूप, रस, ग्रनन्‍्ध: 
स्पर्श और पाव्द में आसक्त न हो । जन्‍्त में कहा गया है क्रि-- 
देव दाणव गंधव्या, जबख रबख सकिन्तरा। 
बंसयारिं क्मंसंति, दुककरं जे करन्ति त॑ भा हु 
अर्थात्‌ जो इस दुष्कर ब्रद्मचयें का उक्त प्रकार से पालन करते हैं, उस 
ब्रह्मचारी साधक्षु को देव, दानव, गन्धवें, यक्ष, राक्षस, और किन्नर नमस्कार 
करते हैं । 
अन्त में कहा गया हैं कि--- 
एस घम्मे घुचे मनिमए, सासए जिणदेसिए। 
सिद्धा सिज्झन्ति चाणेण, सिज्मिस्संति लहापरे 0 
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यह ब्रह्मचर्य धर्म ध्रुव, नित्य, शाश्वत्त और जिनोपदिज्ट है । इसका पालन 
कर अनेक जीव भूतकाल मे सिद्ध हुए है, वर्तमान में सिद्ध हो रहे है और 
भविष्य काल में सिद्ध होगे। 
सत्तरहवे अध्ययन का नाम पापश्रमण' है। श्रमण अर्थात्‌ साधु दो 
प्रकार के होते हैं--धर्मश्रमण पापश्चमण | जो ज्ञान, दर्शन, चारिय, तप और 
चीये इन पाच आचारो का चिघिवत्‌ पालन करता है वह धर्मश्षमण है । इसका 
विस्तृत स्वरूप पन्द्रहर्वे अध्ययन में बताया गया है। जो ज्ञानादि आचारो का 
सम्यक्‌प्रकार से पालन नहीं करता है वह पफापक्षमण कहलाता है। जो 
प्रश्नजित होकर अधिक नींद लेता है, रख पीकर सुख से सोता है, जो गुरुजनो 
की निन्‍दा करता है, उनकी सेवा नही करता है, जो अभिमानी है, जो द्वीनिद्रि- 
यादि प्राणियों का तथा हरित वीज और दूर्वा आदि का मर्दन करता है, जो 
सस्तर, फलक, पीठ, भादि का प्रमार्जन किये बिना उन पर बैठता है, जो 
द्रुति गति से चलता है, असावधानी से प्रतिलेखन करता हे, गुरु का तिर- 
सस्‍्कार करता है, छल-कपट करता है, वाचाल एव लालची है, विवादी एब 
कदाग्रही है, स्थिर आसनवाला नही है जो दूध, दही आदि विक्ृतियों का 
मिरन्तर आहार करता है, जो सूर्योदय से लेकर के सूर्यास्त तक बार-बार 
खाता रहता है, जो जददी जल्दी गणपरिवर्तन करता है, पाखडियों की सेवा 
करता है, जो गृहस्थ की शब्या पर बैठता है, जो पार्श्वस्थ कुशील आदि 
साधुओ के समान असबृत है और हीनाचारी है, वह पापश्रमण कहलाता 
है । अन्त में बताया गया है कि--- 
जे वज्जए एए सया उ दोसे, से सुब्बए होइ सुणीण मज्झें । 
अयंसि लोए अमय व पुदए, आराहए दुहओ लोगसिण ॥ 
जो उप्ुक्त दोपो का सदा वर्जन करता है, वह सुनियों के मध्य मे 
सुब्नती कहलाता है । चह इस लोक में अमृत के समान पूजित होता है और 
इहलोक-परलोक का आराधक होता है | 
अठारहवा 'सजयीय' अध्ययन हैँ। इससे बताया गया हैं कि कापिल्‍य 
नगर का राजा सजय एक वार सेना के साथ शिकार खेलने को जगल मे 
गया और उसने वहा पर मृगो को मार । इधर-उधर देखते हुये उसे गदे- 
भाली मुनि दिलायी दिये। उन्हें देखकर राजा के मन मे विचार आया कि 
यहा पर हरिणोी को मारकर मैंने मुनि की माशातना की है ॥ वह उनके पास 
गया और वन्दना करके वबोला--“भगवन्‌', मुझे क्षमा करे । मुनि ध्यान-लीन 
ये, अत कुछ नही बोले । पुन उसने कहा--भन्ते, मैं. राजा सजय हू, बाप 
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मौन छोड़कर मुझ से बोलें । मुत्ति मे ध्याव पारा और अज्यदान देते हुये 
घबोले-- 
अभओ  पत्थिवा ठुब्म अध्यदाया भवाहिं य। 
अणिच्चे जीव लोगस्सि कि हिसाए पसज्जसि 0 
जया सब्ब॑ परिच्चज्ज, गंतव्वमबसस्स ते। 
अणिच्चे जोब लोगम्मि, कि रज्जम्मि पसज्जसि ॥६ 
हे राजन्‌, तुझे अभय है और तू भी अभयदाता बन । इस बनिस्य जीव' 
लोक मे सू क्यों हिसा में आसक्त हो रहा है ? तू पराघीन है और एक दिच सव 
कुछ छोड़कर तुझे अवश्य चले जाना है, तब तू इस अनित्य राज्य में क्यों 
आसक्त हो रहा है। 
इस अकार से उन सुनि ने राजा को सम्बोधित किया कौर जीवन की 
अस्थिरता, जाति-कुटुम्वादि की असारता औौर कर्म-भोग की अटलता का उपदेश 
दिया । राजा का वैराग्य उधर आया और वह राज-पाट छोड़कर मुनि बन 
शयथा । राजा संजय की जीवन-दिशा के परिवर्तित होते के कारण ही इस अध्ययन 
का नाम 'संजयीय' प्रसिद्ध हुआ है । 
भृगापुत्र का उद्वोधल 
उच्चीसवें अध्ययच् का नाम “मृग्रापुत्नीय' है । इसमें मृगावती रानी के पुत्र 
के वेराम्य का चित्रण बहुत सुन्दर ढंग से किया गया है । जब मृगापुत्र युवा 
हुए तो अनेक राजकुमारियों के साथ उनकी शादी कर दी गई। एक बार 
जब वे महल में अपनी पत्तियों के साथ मनोविनोद कर रहे थे तब झरोखें से 
उन्हें मार्य पर आते हुए एक साधु दिखे । उनके तेजस्वी रूप को देखते हुए 
गृगापुञ्त को जातिस्मरण हो गया और साधु बनने का भाव जागृत हुआ । 
उन्होंने अपने माता-पिता के पास जाकर कहा-- 
सुयराणि मे पंच मह॒व्वयाणि, नरएसु ढुक्खं च तिरिक्ख जोणिसु । 
समिव्विण्णगकासो मि महण्णबाओ, अणुजाणह पव्चइस्सामि अम्मो ॥॥ 
अम्मताय सझ भोया, शुत्ता विसफलोवमा । 
पच्छा कड़यविवागा, अणुवन्ध दुह्मचहा ॥ 
है मात-तात, हमने पांच महात्रतों को सुना है । जो उन्हें धारण नहीं 
करते हैँ और पाप करने में संलग्न रहते हैं उन्हें चरकों में और तिर्येच योनियों 
में महादुख सहन करने पड़ते हैं। मैंने संसार के इत विपफल के सहश कठुक 
विपाकवप्ले भोगों को अनन्त वार भोगा है। अब मैं संसार-सागर से विरक्त 
हो गया हूँ । अब मैं प्श्नजित होऊंगा, इसलिए आप मुझे अनुजा दें 


घनतेरस का घर्मोपिदेश १५१ 


४“ पुत्र के इन बचनों को सुनकर माता-पिता साधुचर्या की कठिनाइयों का 
वर्णन करते हैं और वह मृगापुत्र सबका समाधान करके उनको निरुत्तर करता 
है। जब माता-पिता ने उन्हे काम भोगों की ओर आक्ृष्ट करने का 
डंपक्रम किया, तब मृगापुत्र ने संसार की असारता को बताते हुए विस्तार से 
नरकों के दारुण दु.खों का वर्णत कर भोंगों के दु खद परिपाक को दिखाया । 
जव माता-पिता ने कहा कि बन में तेरी कौन परिचर्या करेगा, कौन तेरा 
इलाज करेगा और कौन तेरे खाने-पीने की व्यवस्था करेंगा ? तब मृमापुत्न ते 
जँत्तर दिया--- रा > 
जहा मिगस्स आयंको, महारण्णस्सि जायई।॥ 
अच्छंल रुक्खसूलम्मि, को ण॑ ताहे तिगिच्छई शा 
को वा से ओसईं देई, को वा से पुच्छई सुहं । 
को से भत्त' व पाणं च, आहरिस पणामए ॥ 
जब भहावन में हरिण के कोई रोग उत्पन्न होता है, तव वृक्ष के नीचे 
अकेले बैठे उसकी कौन चिकित्सा करता है ? कौन उसे औपधि देता है ? कौच 
उससे सुख की वात पूछता है ओर कौन उसे खान-पान लाकर देता है ? 
! इसीप्रकार मैं भी मृग की चर्या का आचरण करूंगा । अन्त में जब मृगा- 
पुत्र का हृढ आग्रह देखा, तब माता-पिता ने भ्रश|्नजित होने की अनुज्ञा दे दी । 
और मृगापुत्र ने दीक्षित होकर आमण्य का पालन कर सिद्धि प्राप्त की । इस 
अध्ययन में बवणित नरक के दु.खो को पढ-सुनकर महा मोही पुरुष का भी मोह 
गले बिना नही रहेगा, ऐसा कारुणिक चित्रण इसमे किया गया है । 
अनाथी अपने नाथ 
बीसवें अध्ययन का नाम “महानिग्रस्थीय' है । इसी का दूसरा नाम अवाधथी 
मुनि चरित भी है। इसमें त्नलाया गया है कि एकवार श्रेणिक राजा उद्यान 
में घूम रहे थे, तव उनकी हप्टि एक ध्यानस्थ मुनि पर गई । वे उसके पास 
गये और वन्दना की | उनके रूप--लावण्य को देखकर श्र णिक बहुत निस्मित 
हुए । मुनि से पूछा--आपने इस मरी जवानी में दीक्षा क्यों ले ली ? मुत्ति ने 
कहा-- राजब्‌, मैं अनाथ हूं, इसीलिए मुनि बना हूं । श्रेणिक ने कहा--आप 
रूप-सम्पदा से तो ऐश्वर्यशाली प्रतीत होते हैं, फिर अनाथ कैसे ? फिर कहा--- 
आप मेरे साथ चलें, मैं आपका नाथ बनता हूं गौर आप को सब सुखों के 
« साधन देता हू । भुनि बोलें--राजन्‌ ! तुम स्वयं अनाथ हो ? फिर मेरे नाथ 
कैसे वन सकते हो ? श्रेणिक को यह वात वहुत खठकी और बोले--मेरे पास 
अपार सम्पत्ति है, क्ृथी, घोडे रथ और पैदल सेवा है और में लाखो व्यक्तियों 
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का नाथ हूं। आप मुझे अनाथ कैसे कहते हो ? तब मुनि ने कहा-- आप 
अनाथ का मतलव नहीं जानते हैं । सुनिये--मैं कौशाम्बी नगरी में रहता 
था | मेरे पिता अपार घन के स्वामी थे । एक बार मेरी आंख में भयंकर दर्द 
हुआ । उसे दूर करने के लिए पिता ने वहुतेरे उपाय किये और घन की-पानी 
के समान बहाया । परन्तु मेरी आंख का दर्द नहीं मिटा । सभी सगे सम्बन्धियों 
मे भी बहुत प्रवत्व किये और आंसू वहाये। मगर कोई भी मेरी पीड़ा को 
घटा नहीं सका। तब मुझे ध्यान आया कि मैं अनाथ हूं। पीड़ा से पीड़ित 
होकर एक दिन सोते समय मैंने विचार किया कि यदि मैं इस रोग से मुक्त 
हो जाऊँगा तो भुनि वन जाऊंगा । पुण्योदय से जैसे-जैसे रात्रि व्यतीत हीती 
गई बैसे-वैसे ही मेरी पीडा भी शानन्‍्त होती गई । सवेरा होते-होते मैं विलकुल 
स्वस्थ हो गया । अतः मैं साधु वन गया । अव मैं अपना नाथ हूँ और अपना 
तथा अस-स्थावर जीवों का रक्षक भी हूं । मैं अपनी आत्मा पर शासन कर 
रहा हूं, अतः मैं सनाथ हूं । मुनि के ये बचन स्मरणीय हैं - 
त तो हूं नाही जाओ, अप्पणो य परस्स य । 
सब्बेसि चेव भूयाणं, तसाण थावराण थ।॥। 
श्रेणिक राजा सनाथ और अनाथ की यह परिभाषा सुन कर बहुत 
बिस्मित हुए । उनके ज्ञान नेत्र खुल भये और मुनि से बोले--भगवत, कषाप 
चास्तव सें सनाथ है | पुनः राजा ने धर्म-देशना के लिए प्रार्थना की | तब मुनि- 
राज ने धर्म का वड़ा सामिक उपदेश दिया और साथ कर्तव्यों का विस्तृत 
विवेचन किया | जिसे सुचकर श्र णिक बोले -- 
त॑ सि नाहो अणाहाण', सब्वधूयाण संजया । 
खामेसि ते महाभाग इच्छामि अण सासण' ॥ 
आप अनाथों के नाथ हो, सब जीवों के नाथ हो | हे महाभाग, मैं आपसे 
क्षमा चाहता हूं और आपसे अनुशासन चाहता हूं । यहू कह कर और उनकी 
बन्दना करके श्रेंणिक अपने स्थान को चले यये । 
इब्कीसवां 'समुद्रपरालीय' अध्ययत्त है । इसमें समुद्रपाल चामके एक श्रोष्ठि 
पुन की कथा है, जिससे बताया यया है कि एक बार जब वह अपने महल 
के झरोखे में बैठा हुआ था, तब उसने देखा कि एक पुरुष को यांध कर, 
राजपुदप वध्यभूमि को ले जारहे हैं। उसे देखकर सहसा उसके हृदय में 
चराग्य का संचार हुआ १ 
स॑ पासिऊण संविग्गो, समुद्रपालो इणसब्बबी | 
अहोड्सुभाण कम्मार्ण, फिज्जाणं पावर्ग इस ॥१ 
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“ उसके मुख से थे वचन निकले--अहा, किये हुए अशुझकर्मो का यहँ 
दुखद अन्त है । इस घटना से वह वोधि को प्राप्त हुआ और माता-पिता से 
अनुजशञा लेकर साधु वन गया । इस स्थल पर बतलाया गया हैं कि साथु को 
किस प्रकार परीपह और उपसर्गो को शान्तिपूर्वकं: सहन करना चाहिए। देश» 
देशों मे विचरण करते हुए किस प्रकार सिंह छृत्ति रखे और आत्म-निग्रह करे। 
कहा गया है कि--- 

पहाय राग च तहेव दोस, भोहं च भिक्‍खू सयय वियवखणों । 

सेरुव्ववाएण.. अकंपमाणों, परीसहे आसयमगुत्ते सहेज्जा॥ 
अर्थात्‌-विचक्षण भिक्षुराग ह6प और मोह का त्याग करके आत्म-युप्त 
बनकर परीपहो को इस प्रकार अविचल भग्व से सहे ओर अकम्प बना रहे, जैसे 
कि बायु के प्रवल वेग से सुमेरु पर्वत अवम्प बना रहता है ! 


इस प्रकार बडे मनोयोग के साथ परीपह और उपसर्गों को सहन करते 
हुए कर्मो का क्षयकर वे भवसामर से पार हो गये । 


बमन को सत््‌ पीओ ! 
बाईसर्वे अध्ययन मे “रथनेमि” और राजमती के उव्दोधक सवाद का 
चित्रण है । इसमे बताया गया है कि जब भगवान्‌ अरिष्टनेमि ने भय से सभ्स्त, 
बाडों और पिंजरो मे निरुद्ध दीन-दुखी प्राणियों को देखा, तब सारथी से पूछा 
कि ये पशु-पक्षी यहा क्यो रोके गये है । सारथी बोला--- 
अह सारही तओ भणइ, एए भटद्दा उ पाणिणो! 
तुज्स॑ विवाहकज्जम्मि, भोयावेंड' बहु जण ॥ 
नाथ, ये भद्र प्राणी मापके विवाह मे आये हुए मेहमानों को खिलाने के 
लिए यहा रोके गये है | 
सारथी के ये वचन सुनकर भगवान अरिष्टनेमि सोचने लगे -- 
जइ मज्ञ कारणा एए, हस्मिहिति बहू जिया । 
नमे एय तु मिस्सेस, परलोगे भविस्सई॥ 
यवि मेरे निमित्त से ये बहुत से जीव मारे जायेंगे तो यह परलोक मे मेरे 
लिए श्र यस्कर न होगा । 


यह विचार आते ही उन्होने सर्व वस्ताभूषण सारथी को दे दिये और 
आपने रैवतपछंत (गिरिवार) पर जाकर जिन दीक्षा ले ली। जब राजमती 
से यह समाचार सुना तो वह मूच्छित होवर गिर पडी । परिजनो के हारा 
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शीतलोपचार किये जाने पर जब वह होश में आई, तो अपने जीवन को 
घिवकारने लगी, अन्त में उसने भी प्रत्नज्या अंगीकार कर ली ! 
एक वार जव वह रैवतक पर्वत पर जा रही थी तब पानी बरसने से 
बह भींग गई । वह वस्त्र सुखाने के लिए एक गुफा में जा पहुँची और यथा 
जात होकर वस्त्र सुखाने लगी। अंधेरे के कारण उसे यह पता चहीं चला 
कि यहां पर कोई बैठा हुआ है । रथनेमि जो कि अरिण्टनेमि का छोटा भाई 
था, वह साधु वन गया था और उसी ग्रुफा में ध्यान कर रहा था । जब उसने 
नग्त रूप में राजमती को देखा तो कामान्ध होकर और अपना परिचय बेकर 
घोला-- 
एहि ता भुजिमो भोए, माणुस्सं खु सुद्ुल्लहं । 
चुत्तमोगा तमो पच्छा, जिणमर्ग्ग चरिस्सिमो ॥ 
आओ, हम भोगों को भोंगें । निश्चय ही मनुष्य जीवन अति दुर्लभ 
है भोगों को भोगने के पश्चात्‌ फिर हम लोग जितमार्ग पर चलेंगे । 
र्थनेमि का यह प्रस्ताव सुनकर राजमती ने उसे डाठते हुए कहा-- 
घिरत्यु तिश्नलोकामी, जो ते जीवियकारणा । 
बनते इच्छसि आचेउं, सेथं ले मरणं भरे ॥ पु 
है अयशकामिन्‌, तुझे घिक्‍कार है जो तू भोगी जीवन के लिए वमन 
की हुई बस्तु को पीने की इच्छा करता है। इससे तो देरा मरना ही 
अच्छा है । 
राजमती से कहा--तू गन्धन सर्प के समान वमित भोगों को भोगने की 
इच्छा करके अपने पविन्न कुल को कलंकित मत कर। अन्त में अऊँसे मदोन्मत्त 
हाथी महावत के अंकुश-अहार से बश में जा जाता है, उसी प्रकार राजमती के 
युक्ति-बुक्त उद्वोघक वबचनों से रथनेमि धर्मे में स्थिर हो गए और उत्तम 
श्रमण घर्मं का पालन कर अनुत्तर पद को प्राप्त हुए । 
तैवीसवां अध्ययन केशी और गोत्म के संवाद का है| केशी मुनि पार्ड्व 
परम्परा के साथु थे और गौतम भगवान महावीर के प्रधान शिष्य थे । एक-बार 
ग्रामासुग्राभ विचरते हुये दोनों सन्‍त अपने संघ परिवार के साथ श्रावस्ती तगरी 
पहुंचे । केशीश्रमण तिन्दुक उद्याल मे ठहरे और गौतम स्वामी कोष्टक सद्यान- 
में ठहरे । दोनों शिप्य आपस मे मिलते और पारस्परिक भेदों की चर्चा 
करते । इन दोनों मे केशी श्रमण ज्येष्ठ थे, अतः ग्रौतम अपने शिष्य-परिंवार 
के साथ उनसे मिलने के लिये गये । केशी ने सर्वे संघ के साथ उनका सत्कार 
किया और दोनों में कुशल-प्रश्न के पण्चात्‌ त्तात्त्विक चर्चा होने लगी । केशी चे 
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पूछा--मही गौतम, भगवान पाश्वेनाथ ने चातुर्याय धर्म की प्रषणा की और 
झगवान महावीर ने पंचयाम धर्म की । जब दोनों का लक्ष्य एक है, तब यह 
प्ररूपणा भेद क्यों ? गौतम ने कहा--भन्‍्ते, प्रथम तीर्थंकर के श्षमण ऋजु जड़ 
अन्तिम तीर्थंकर के वक्त जड़ और मध्यवर्ती वाईस तीर्थकरों के श्रमण ऋणजु 
प्राज्रि'होते है । प्रथम तोर्थंकर के लिये मुनि के आचार को यथावत््‌ ग्रहण 
करना कठिन है; जन्तिम तीर्थंकर के श्रमणों के लिये आचार का पालन करना' 
कंठिन हैं और मध्यवर्ती तीर्थंकरों के मुनि उसे यथावत्‌॒ ग्रहण करते हैं, तथा 
सरलता से उसका पालन भी करते है । इस कारण यह पभ्ररूपणा-भेद हैं । यह 
सयुक्तिक उत्तर सुनकर केशी बहुत प्रसन्‍त हुए और वोले-- 


साहु गोयस ! पन्ना ते, छिन्लो से ससओभो इसो 
अज्लो वि संसओ मज्झ्नं, तं से कहसु गोयमा ॥।! 


है गौतम, तुम्हारी प्रज्ञा बहुत उत्तम है | तुमने मेरा यह संशय नणष्ठ कर 
दिया । सुजे एक और भी संशय है, उसे भी दूर करो १ ऐसा कह कर केणी 
में एक-एक करके अनेक प्रश्न गौतम के सम्मुख उपस्थित किये और गौतम 
ले सबका सयुक्तिक समुचित समाधान किया । जिसे सुनकर केशी वहुत प्रसन्न 
हुये और उन्होने गौतम का अभिवन्दन वरके सुखावह पंचयामरूप धर्म को 
स्वीकार कर लिया । 


/ 
प्रवचसमाता 

चौवीसवा अध्ययन “प्रवचन-माता' का है ॥ इसमें वतलाया गया है कि 

अहिंसा की, राम्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्र स्वरूप रत्नत्रय-घमं का और साधुत्व की 

रक्षा करने वाली पांच समिति और तीन थरुप्ति माता के समान रक्षा करती है 

अतः इन्हें प्रचचन माता कहा जाता है | समिति का अर्थ है- सम्यक्‌ प्रवर्तन । 

जीवों की रक्षा करने वाली अहिंसक एवं सावधान प्रवृत्ति को समिति कहते 

हैं । समितियां पांच होती है - 

औपशित्ति--शणनाणणन के समय जीव-संरक्षण का विवेक ! 

भापा समिति बातचीत के समय अहिंसक वचनों का उपयोग | 

एपणासमिति--निर्दोष आहार पात्रादि का अन्वेषण 


आदानसमिति--पुस्तक-पात्रादि के उठाने-रखने मे सावधानी / 
उत्समंसमिति--मल-मूजादि के विसर्जन में सावधानी । 


सह न जणज्ए ली 


इस पांच समित्तियो का पालन करनेचाला साथु जीवों से भरे हुए इस 
संसार सें रहने पर भी पायों से लिप्त नही होता है । 





श्ध्द अवचन-पुध्ा 






योग-निग्नह को युच्ति कहतें हैं | ग्रुप्तियां ती 

१ मनोगुप्ति- भस के असद्‌ प्रवततन का निम्नद् । 

२ बचनगुप्लि--चचच के असद-व्यवहार का निरवेत्न । 

३ कायगुप्ति--शरीर की असद्‌ चेप्टाओं का निर्यत्रण । 

जिस प्रकार हरे-भरे खेत की रक्षा के लिए बाड़ की, नगर की रक्षा के 
लिए कोट और खाई की जावश्यकता होती है उसी अकार श्वामण्य की सुरक्षा 
के लिए एवं कर्मास्नव--निरोध के लिए उक्त तीनों सृष्तियों का परिपालन 





अत्यन्त आवश्यक है। इस अध्ययन में उक्त आठों प्रवचन माताओं का द्रव्य, 
क्षेत्र, काल और भाव नी अपेश्ता बहुत सुन्दर वर्णन किया गया है और अन्त 
में कहा गया है कि - 
एया पर्यणसाया, जे. सम्म॑ आयरे मुणीय 
से स्लिप्प॑ सब्वसंसारा विष्पमुच्चद् पंडिए ॥ 
जो विद्वान्‌ मुनि इस प्रवचन माताओं का सम्बक्‌ जाचरण करता है, बहू 
शीघ्र ही संसार से मुक्त हो जाता है 
पच्चीसवां 'यज्ञीय! अध्ययन हैं । इसमें बतलाया गया है कि एक्न वार 
जयघोप मुत्रि मासक्षमण का पारणा के लिए वाराणसी नगरी में गये । वहां पर 
विजयघोप ब्राह्मण ने यज्ञ का प्रारम्भ किया हुआ था अतः ये मुनि चहां पहुंचे 
वबिजयघोप ने कहा--जों वेदों को जानते हैं, तदनुसार थज्ञादि करते हैं और 
जो अपने वा दूसरो के उद्धार करने में समर्थ हैं, में उन्ही को भिक्षा दूँगा, तुम 
जैसे व्यक्तियों को नहीं | इस दांत को सुनकर मुनि रुप्ट नहीं हुए, भत्युत 
उसको समझाने के लिए बोले--- 
न वि जाणसि वेभमुहं, व वि जन्‍नाण ज॑ मुहं! 
भक्‍खत्ताण सुह जं॑ं च, जं च॒ धम्माण वा मुहं ॥ 
तुम वेद के मुख को नही जानते, यज्ञों के मुख को भी नहीं जानते हो । 
सुनि के ऐसा कहने पर यज्ञकर्ता ब्राह्मण वोला--आप हो बतलाइये कि 
चेदों का मुख क्‍या है, यज्ञ का, नक्षत्रों का और घछर्म का मुख दया है ? उसके 
शेख पूछने पर मुनि से उक्त प्रश्नों का अब्यात्म-परक वड़ा ही सुन्दर उत्तर देते 
हुए बताया कि ऐसे यज्ञ का कर्ता वही ब्राह्मण हो सकता है जो कि इच्द्च बस्तु 
की प्राप्ति में राग नहीं करता, अनिष्ट संयोग में दप नहीं कस्ता, जो 
सर्वेप्रक्ार के भय से रहित है, शान्त है, जित्तेन्द्रिय है, चस-स्थावर जीवों का 
स्क्षक है _ असत्य नहीं वोलता, अदत्त वस्ठ॑ को नहीं लेता, ब्रह्मचयें का 
पूर्ण रूप से पालन करता है, सांसारिक परित्रह में लिप्त नहीं होता हैं, 
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जो रसोका लोलुपी नहीं है, गृहत्यागी है, अकिचन है, अनासक्त है 
और सर्व कर्मो से रहित है, में उसी को ब्राह्मण कहता हु । अन्त में उन्होने 
कहा-- 

न वि सु डिएणए समणो, न ओकारंण बभणों। 

से मुणी रण्णवासेण, कुसचोरेण न तावसो 0 

समयाएं समणो.. होइ, बभचेरेण बंभणों । 

साणेण य म्ुणी होइ, तवेण होइ तावसो ॥ 

अर्थात्‌--केवल सिर मुडा लेने से कोई श्रमण नही होता, ओ? का 

उच्चारण करने से ब्राह्मण नही होता, अरण्य म॒ रहत स कोई मुनि नही होता 
और कुशा का चीवर पहिनने मान से कोई तापस नही होता | किन्तु समभाव 
की साधना करने से श्रमण होता हैं, ब्रह्मचयय के पालन से ब्राह्मण होता है, 
ज्ञान की आराधना से-मनन करने से मुनि होता हे और तप करने से तापस 
कहलाता है । 

एवं गुण समाउसा जे भवत्ति दिउत्तमा। 

ते समत्या उ उद्धतु पर अप्पाणमेव य॥। 


इस प्रकार के गरुणो से सम्पन्न जो ट्विजोत्तम होते है, वे ही अपना और 
पदाया उद्धार करते में समर्थ होते हैं। 
साधु के ऐसे मामिक वचनों को सुनकर बह विजयधोप क्षाह्मण बहुत 
प्रसन्‍न हुआ और उसने भी जिन-प्रवज्या स्वीकार करली और वे जयघोष 
विजयघोप मुनि सयम और तप के द्वारा सचितमऊर्मों का क्षय करके अनुत्तर 
सिद्धि को श्राप्त हुए । 
छब्बीसवा जध्ययतच 'समाचारी' का है । साथुआा के आचार-वब्यवहार को 
समाचारी कहते हैं। यह समाचारी दश प्रकार की होती है | उनके नाम और 
स्वरूप सक्षेप मे इस प्रकार है-- 
» आवश्यकी - अपने स्थान से वाहिर जाते समय की जाती है | 
« नैपेधिकी अपने स्थान में प्रवेश करते समय की जाती है । 
आपृच्छना काये करने से पूर्व गुरु से पूछना ! 
प्रतिपृच्छना - कार्य करने के लिए पुन पूछना । 
« छल्दता---पूर्व गृहीत द्रव्यों से गुह आदि को विमवण करना ! 
* इच्छाकार--साक्षुत के कायें करने या कराते के लिए इच्छा प्रकट 
करना | 


शी कुढद 6 रू (0 ०७ 


श१्श८ प्रवचन-सुध्ता 


७, सिथ्याकार---अपने दुष्कृत की निन्‍दा करना । 
८. तथाकार --युरु-प्रदत्त उपदेश के लिए अपनी स्वीकृति प्रदान करना । 
&€. अभ्युत्वाव--गुरुजनों के आने पर खड़ा होना ॥ 
१०. उपसम्पदा-दूसरे गण बाले आचार्य के समीप रहने के लिए उतका 
शिप्यत्व स्वीकार करना । 


इस दर बिध समाचारी के अतिरिक्त साथुओं के दैवसिक जौर रात्रिक 
कत्तव्यों का भी इस अध्ययन में वहुत विस्तार से वर्णन किया गया है । 
सत्तावीसवां खलुकीय' अध्ययन है । खलु कीय नाम दुष्ट बैल का है । जैसे 
दुष्ट बैल गाड़ी कौर गाड़ीवान दोनों का नाश कर देता है, कभी जुए को 
तोड़कर भाग जाता है, कभी भूमि पर पड़कर गाड़ी वान को परेशान करता 
है, कभी कूदता है, कभी उछलता है और कभी माय को देखकर उसके पीछे 
भागता है, उसी प्रकार अविनीत़ एवं दुष्ट शिष्य भी अमेक प्रकार से अपने गुर 
को परेशान करता है; कभी भिक्षा लाने में” आलस्य करता है, कभी अहंकार 
प्रकट करता है, कन्नी बीच में ही अकारण वोल उठता है और कभी किसी 
कार्य के लिए भेजे जाने पर उसे विना किये ही लौट बाता है । तब घर्माचार्ये 
विचार करते हैं कि ऐसे अविनीत शिष्यों से तो शिष्यों के बिना रहना ही 
अच्छा है और इसी कारण बे दुष्ट शिष्यों का संग छोड़कर एकाकी ही तपश्चर- 
णादि में संलग्न रहते हैं । 
अट्टाईसवें अध्ययच का नाम 'मोक्षमार्ग-यति' है । इसमें बतलाया गया है 
कि सम्यगदर्शन, सम्यस्थान, सम्यक्चारित्र और सम्यकृतप इस चारों के 
समायोभ से मोक्ष की प्राप्ति होती है । इसलिए इन चारों को विधिवतू धारण 
करना चाहिए | इस अध्ययन में सम्यग्दर्शन के निसगरेरचि आदि दश भेदों का 
विस्तार से विवेचन किया गया है । सम्यग्त्ञान के मत्तिज्ञानादि पांच भेदों 
का, सम्यक्ू चारित्र के सामाथिक आदि पांच भेदों का और सम्बक्तप के 
बारह भेदों का वर्णन करके अन्त में कहा गया है कि--- 
नाणेण जाणई झ्ावें, दंसणेण य सहृहे । 
चरित्तेण चिगिण्हाई, तवेण परिसुज्सई ॥? 
जीव ज्ञान से पदार्घो को जानता है, दर्शव से श्रद्धात करता है, चरित्र से 
नदीन कर्मों का सिग्नह करता है कौर तप से पूर्व संचित कर्मों का क्षय करके 
परिशुद्ध हो जाता है । इसलिए महंपिग्रण सदा ही इत चारों को घारण कर 
सिद्धि को प्राप्त होते हैं । 


घनतेरस का घर्मोपदेश १४५६ 


झमतीसवें अध्ययन का नाम 'सम्यकत्त्व पराक्रम” है। इसमें वणित छरे 
प्रश्नों के उत्तरो-द्वारा सम्यक्त्व को प्राप्त करने की दिशा मिलती हे और 
साधक उसे प्राप्त करने के लिए पराक्रम करता हे । यह प्रश्वोत्तर रूप एक 
विस्तृत अध्ययन है, जिसके पठन-पाठन से जिज्ञासु जबो को मुक्तिमार्ग का 
सम्यक्‌ बोध प्राप्त होता है ! 
तपोमार्ग 
तोसवें अध्ययन का नाम “तपोमागं-गति' है। उसमे वतलाया ग्रया है कि 
राग-द्वे प से उपाजित कर्म का क्षय तप से ही होता है । जिस प्रकार सरोवर कर 
जल सूर्य के तीक्षण ताप से सूख जाता है, उसी प्रकार आत्मा कमेरूप जल भी 
तपस्या की भग्ति से सूख जाता है | तप दो प्रकार का होता है--बहिरंग .तम 
,क्षर अन्तरंग तप | वहिरंग तप के छह भेद हैं--अवशन, ऊवोदरिका, भिक्षा- 
चर्या, रसपरित्याग, कायक्लेश और संलीनता (विविक्त शय्यासनता)। 
अन्तरंग तप के भी छह भेद है--पश्रायश्चित्त, विनय, वैयावृत्त्य, स्वाध्याय, 
ध्यान और व्युत्सगं । इस दोनों प्रकार के तपो का वर्णत करके अन्त में कहा 
गया है कि--- 
एवं तब तु इुचिहं, जे सस्से आयरे मुणी । 
से खिरप्प सब्वसंसारा, विप्पसुच्चई पंडिए ॥ 
जो पडित मुनि दोनों प्रकार के तपों का सम्थक्‌ प्रकार से आचरण करता 
है, वह शीघ्र ही समस्त संसार से मुक्त हो जाता है । 
इकसीसभें अध्ययन का नाम “चरणविधि' हैं। इसमें वतलाया गया है कि-- 
राग द्ोसे य दो पावें, पावकम्मपवत्तणे ॥ 
जे भिक्‍खू रूभई निच्चं, से न अच्छई संडले 
राग ओर द्वप ये दो पाप कर्म के प्रवतंक पाप हैं। जो भिक्षु इनको 
रोकता है, वह संसार में नही रहता। किन्तु उसे पाकर मोक्ष को प्राप्त 
करता है । 
इस अध्ययन में साधुओं के लिए नही आचरण करने योग्य कार्यों के 
परिहार का कौर आचरणीय कर्तव्यों को करने का बहुत सुन्दर वर्णन किया 
गया है । अन्त में बत्ताया गया है कि जो अपने कतेंव्य मे सदा यतनाशील 
रहता है, वह संसार से शीक्न मुक्त हो जाता है । 
वत्तीसरवें अध्ययन का ताम “प्रमादस्थान' है | इसमें प्रमाद के कारण 
और उनके निवारण के उपायो का अ्रतिपादन किया गया है । प्रमाद मोक्षमागें 
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की साधना में विघ्न करता है। अतः प्रमाद का त्याग करने के लिए गुदजनों 
एवं बुद्ध साधुओं की रोवा करना, अन्नानीजनों से टूर रहना, स्वाध्याव करना, 
एकान्तवास करना, सूत्र और उसके बर्य का चिन्तन तथा सदा सावधान 
रहना आवश्यक है| प्रमाद के स्थान मद्य मांस, सदिरा का सेवन, डच्द्ियों 
के विपयो मे प्रवृत्ति, कपायरूप परिणित्त, निद्रा-विकथा, छा,त और दाग-देधादि 
हैं । अतः साधु को इन सर्चे प्रमाद स्थानों से बचना चाहिए। 





फर्मविज्ञान : 

सेतीसवें अध्ययन का नाम “कर्मग्रकृति' है। इसमें ज्ञानाबरणादि आों 

कर्मो का, उनके १४८ उत्तर भेदों का, उनकी स्थिति, अनुभाग और प्रदेश 

बन्ध का वर्णन किया गया है | अन्त में बताया गया है कि इन ऋणों के अनु- 

भागों को जामकर ज्ञानी पुरुषों को इनके निरोध ओर क्षय करने मे प्रयत्त 
करना चाहिए । 


चौतीसवां “लेश्याध्ययन' है। कपायों से अनुरंजित योगों की श्रद्वृत्ति को 
लेश्या कहते हैं । लेश्या फे छह भेद है---कृष्ण, नील, कापोत्, तेज, पदुम और 
शुक्ल लेश्या । इनमे भादि की तीन लेश्याएं अशुभ हूँ जौर अन्तिम तीन चेश्याएं 
शुभ हूँ। इस अध्ययन में इन सब लेश्याओं का चर्ण, रस, गन्ध, स्पर्श, परिणाम, 
लक्षण, स्थान, स्थिति, गति और आुष्य के द्वारा विस्तृत वर्णन क्रिया गया है । 
अन्त मे कहा गया है कि अशुभ लेश्याओ से जीव दुर्गति को जाता है गौर 
शुभ लेश्याओं से जीव शुभगति को प्राप्त करता है 

पैत्तीसवें अध्ययन का नाम 'अनगरार-मार्गंगतति” है । इसमें वतलाया गया है 
कि मनगार साधु हिसादि पांचों पापों का त्याग करे, काम-राग बढ़ाने वाले 
मकानों में रहने की इच्छा व करे, दुसरों से मकान थ बसवाए न स्वयं बनावे, 
भोजन भी न स्वयं बनावे और न दूसरों से वनवावे, क्योंकि इन कार्यों में त्रस 
ओर स्थावर कायिक जीवों को हिसा होती है । साधु को एकान्त, निराबाघ, 
पशु-सभी से असंसक्त और निरवच्य स्थान में रहना चाहिए। सदा उत्तम ध्यान 
को शुक्लध्यान को ध्यावे और वीतरामता को घारण करे। क्योकि शुक्ल- 
घ्यानी बीतरागी साधु ही कर्मों से विसुक्त होकर शाश्वत पद को प्राप्त 
करता है । डर 

छत्तीसवें अध्ययत का नाम “जीवाजीव-विभक्ति' है। इसमें जीव और 
अजीब द्रव्य के भेद-प्रभेदों का- उनकी भवस्थिति और कायस्थिति का बहुत 
विस्तार से विवेचन किया गया है | सिद्धजीवों का वर्णव अवयाहव, लिंग, क्षेत्र, 
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वेपादि की अपेक्षा से सिद्धिस्थान का भी विवेचन किया गया है । 
एकेन्द्रिय पृथ्वीकायादि के अनेक भेदों का तथा द्ीस्रियादि चअसकायों के भी 
अनेक भेदों का विस्तृत विवेचन इस अध्ययन में किया गया है । सारांश यह 
हैं कि जीव और अजीव द्रव्य सम्बन्धी प्रायः सभी ज्ञातव्य बातों का इस 
अध्ययन में चर्णन है । अच्त में कान्दर्यी, आभियोगी, किल्विपिकी आदि भावे- 
नाओं का वर्णत कर उनके त्याग का उपदेश दिया गया है । 
आगम-नज्ञान को थाती 
इस प्रकार उत्तराध्ययन के रूप में भ० महावीरस्वामी ने ज्ञाच का यह 
विशाल भण्डार चतुविध रुघ को आज के दिन संभलावा था। जान ही सच्च्चा 
घन है, इसी से आज का दिन धनतेरस” के नाम से प्रसिद्ध हुआ है। इस 
उत्तराध्ययन सूत्र के स्वाध्याय से कर्मो को निजरा होती है और महाद्‌ ग़ुर्णो 
की प्राप्ति होती है। महापुरुषों के मुख-कमल से निकले हुए इन बचनों का 
हम सबको आदर करना चाहिए । 
भगवान महावीर के ये दिव्य वचन उनके निर्वाण के पश्चात्‌ &८० बर्ष 
सक आचार्य-परम्परा में मौखिक रूप से चलते रहते | जब तात्कालिक महान 
आचार्यो ने देखा कि काल के दोप से मनुष्यों की बुद्धि उत्तरोत्तर हीन होती 
जा रही है, तव उन्होंने तात्कालिक साधुओं का एक सम्मेलन किया और 
मौखिक वाचनाओं का संकलन कर उन्हें लिपिवद्॑ करके पुस्तकारूढ किया । अब 
यदि कोई कहे कि लिखने और लिखाने की बात तो शास्त्रों में कही भी नहीं 
भाई हैं | त्ती भाई, इसका उत्तर यह है कि उत्तमकार्य क्र लिए 
कहीं मनाई नहीं हैं। आपके पिता ने बापसे कहा कि बेटा, यदि सौ 
रुपये का मुनाफा मिल जाय तो व्यापार कर लेना ) अब यदि आपकी सी के 
स्थान पर हजार रुपयें मुनाफे में मिल रहे है तो इसके लिए पिता की आज्ञा 
ही है, उसके लिये पूछने की वया आवश्यकता है ? उत्तम कार्य के लिए पूछने 
की आय्रश्कता नहीं है | परन्तु यदि सी रुपयों के ६५ होते हैं, या ७५ हो रहें 
हैं, तव पूछने की आवश्यकता है। इसी प्रकार जिस कार्य में धर्म की और 
ज्ञान की बढ़वारी हो, उसके लिए भगवान की आाज्ञा ही हैं। जिन महापुरुपो 
ने भगवान के बचनों को पुस्तकों के रूप में लिखकर उन्हें सुरक्षित क्रिया है, 
उन्होंने हूम सबका महाद उपकार किया है । यदि आज ये शास्त्र न होते तो 
हमें किस प्रकार शक्रषावक और साथ के धर्म का बोध होंता ? और कैसे हम 
उनके बतलाये मार्ग पर चलते ? कंसे हमे पुण्य-पाप का, हेथ-उपादेय का और 
4" 
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भले-बुरे का ज्ञान होता । उसलिए हमें उन आचार्यों का सदा ही उपकार मान- 
कर छुतज्ञता प्रकट करनी चाहिए। 'नगवान महावीर का निर्वाण हुए आज 
लयथय २५०० वर्य हो रहे हैं और उनके निर्वाण के २८ बर्म बाद ये शास्त्र 
लिखे गये हैं, अतः १५०० वर्षो से ज्ञान की घारा इन झास्त्रों के प्रसाद से ही 
बहती चली आ रही है । लेखक छद्चस्त् रहे है, अतः लिखते समय अक्षर-मात्रा 
की चूक सभव हैं, उसे पुर्वाषर अनुसंधान से शुद्ध किया जा सकता है और 
उसे शुद्ध करने का ज्ञानी जनो को अधिकार भी है । परन्तु भगवान केः यचनों 
को इधर-उधर करने का हमे कोई अधिकार नहीं है । आप रोकड़ मिलाते हूँ 
और रोज-वामचे मे कच्ची रोकड़ में जोढ़ की कोई भूल माद्ूम पढ़ती है, 
तो उसे सुधार देते हैं ॥ इसीप्रकार यदि कहीं पर लेखक के दोप से कोई 
अधुद्धि या भूल हो गई हो, तो उसे शुद्ध क्रिया जा सकता है, परन्तु जो तामा 
सही हैं, उस पर कलम चलाने का अधिकार नहीं हैं। यदि सही तत्त्व-तिरूपण 
को भी छिल्त-भिलत किया जायया तो फिर सारी प्रामाणिकता नप्ठ हो जायगी । 
क्षत: जो आगम-निवद्ध तत्त्व हैं उनको यथावत्‌ ही जवधारण करना भगवाद्‌ 
के प्रति सच्ची श्रद्धा वा भक्ति प्रकट करना है और यही उनकी आज्ञा का 
पालन करना हैं| आगम में जगणित जो अनमोल रत्न विखरे पड़े हैं, हमें 
अपनी शक्ति के अनुसार ग्रहण कर लेना चाहिये । मंनुप्य को सदा ज्ञानी की 
शिक्षा माननी चाहिये, अज्ञानी की नहीं । अन्यथा दुःख उठाना पड़ता है । 

किसी कुम्हार के एक ग्रधा था। वह उसके ऊपर प्रतिदिन खान से 
मिट्टी लादकर लाता था । एक दिन गधे ने सोचा कि यह प्रति दिन मुझें लादता 
भी है और डण्डे भी मारता है । इस झंझट से छूटना चाहिए। ऐसा विचार 
कर उसने खान पर ही मिट्टी से भरी लादी पटक दी और वही पड़ गया । 
इस पर खीज कर कुम्हार ने उसे छूब मारा और कान-यूछ काट कर वहीं पर 
छोड़ कर घर चला जाया । गधे ने सोचा--अब मेरी झस्लट मिंट गई और 
स्वतंत्र हो गया हूं, अत्त. वह जंगल मे चला गया और स्वच्छन्द घूमते-फिरते 
खमौर घास खाते हुए कुछ दिनों से सोदा-ताजा हो गया । एक दिन जब वह सड़क 
के किनारे हरी-घास खा रहा था, तभी एक वग्घी आतो हुई उसे दिखी, उसमें 
दो घोड़े जुते हुये थे | उनको देखकर गधे ने अपना मुख ऊंचा करके कहा - 

रे रे अश्वा गले बद्धा, नित्य सारं चहन्ति कि । 
छुटिल कि न कतेंव्ध, चुलं बने चरन्ति सेवा 

बरे घोड़ो, ठुम लोग मेरी जैसी कुटिलता क्यों नहीं करते ? यदि कुटिलता 
करोगे तो तुम भी स्वतन्त्र हो जाबनोंगे । और मेरे जैंसे खय-पीकर मस्त रुहोगे 
क्यों नित्य यह वर्धी का भार ढोते फिरते हो ? 











धनतेरस का घर्मोपदेश श्श्रे 


वग्धी के दो धोड़ों में से एक घोड़ा कुपात्र था । उसे गधे की वात्त अच्छी 
लगी और वह चलते हुये एक स्थान पर अड़ यया। सईस ने पहिसे तो दो- 
चार चादुक लगाये | पर जब चलता नही देखा तो उसने पिस्तील से गोली 
भार दी | वह घोड़ा मर गया । जब एक घोड़े से वग्धी कैसे चले ] अतः समीप में 
ही चरते हुये उस गधे को उसे वग्घी में जोत दिया और हंंठर मार कर दोड़ाता 
हुआ वसघी को घर पर ले आया । अब वह प्रतिदिन वग्धी में जोता जाने लगा 
और हंठरों की मार खाने लगा । तव एक दिन उसके साथ जुतने बाले घोड़ें 
ने कहा--- 
कुट्टकर्णण दुराचारी, मस माठुलघातकः । 
कुटिलं कि न कर्तव्य, सुर्स बने चरन्ति ते | 
अरे घिना पृूछ-कान के ग्रधे, तूने कुटिलता का पाठ पढ़ा कर 
भेरे मामा को मरवा दिया । जब ॒त्ू कुटिलता क्‍यों नही करता है ? तब गधा 
बोला--+ 
कौटिल्यं_तन्न कत्तेंव्यं, यत्र घर्मों प्रवतंते । 
रथवाहों महापापी, कण्ठच्छेद॑ करिष्यति ॥ 
भाई, कुटिलता वहां करना चाहिए, जहां पर धर्म प्रवर्तता हो | परच्तु 
यह रथवाहक तो महापापी है। यदि इसके आगे मैं कुटिलता करूंग्रा तो यह 
अभी मेरा गला ही उड़ा देगा । 
इस हृष्ठान्त के कहने का अभिष्नाय यह है कि जो मनुष्य अनुशासन में 
नही रह कर स्वच्छन्द-विहारी अनर्गलश्नलापी हो जाते है, वे उस गधे के 
समान दूसरों को भी घोखा देते हैं और उन्हें भी दु.खों का भागी वना देते हैं । 
जो भगवान का अनुशासन नहीं मानना चाहते और उत्सूत्र प्रसषणा करके 
स्वयं पाप के गतें में पड़ते है, वे दूसरों को भी बपने साथ दुर्गति के गर्त में ले 
जाते हैं । अतः सर्वज्ञ, वीतराम भगवान के वचनों में भी अवगुण तिकालने वाले, 
स्वछन्द विचारवाले बीर उत्सूत्र-प्ररूपणा करने वाले मनुष्यों के बहकाने में नही 
आना चाहिए । किन्तु परभव में सुख के इच्छुक भव्यजनों को भगवदू-बचमनों 
पर पूर्ण श्रद्धा और भक्ति रखनी चाहिए । उन्हें सदा यही वात हृदय सें रखनी 
चाहिए कि “नास्यथादादिनों जिना:' अर्थात्‌ जिन भगवान अन्यथावादी नहीं 
होते है । उन्होंने जो गौर जैसा वस्तु का स्वरूप कहा है, वही सत्य है बौर 
हमें उसी का श्रद्धान करना चाहिए । 
वि० स० २०२७ कातिक कृष्णा १३ 
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भादयो, जिनेशवर देव ने हमारे जीवत को सार्थक करने के लिए 
कअनेकानेक उपाय वताये है । सरल उपाय भी बताये हैं 
झौर कठित उपाय भी बताये हैं। जिन महापुरुषों में शक्ति है और 
जो अपने जीवन को शीघ्र ही सार्थेक करना चाहते है, उतके लिए मुनिधर्म का 
कठिव मार्ग बताया है और जिनमें शक्ति की हीनता है और घीरे घोरे जीवन 
को सार्थक करना चाहते है, उन्तके लिए श्रावक घ॒र्में का सरल मार्ग बताया 
है । अब जिसकी जैसी और जितनी शक्ति हो, वह उसके अनुसार अपने 
जीवन को त्ार्थक्र कर सकता है । 

कल धनतेरस के विपय में आपके सामने प्रकाश डाला गया था | आज 
रूप चतुर्देशी हैं। रूप का अर्थ है- जात्म-स्‍्वरूप । भगवान ने अपने स्वरूप 
को भली भांति से साक्षात्कार किया, देखा और जाना। पुनः जनता को 
दिखाने के लिए उन्होंने ज्ञान का दर्पण रख दिया। भगवान को अपना 
रवधूप देखने के लिए सहस्नों कप्ट सहन करना पड़े तब कहीं जाकर 
उनको अपना रूप दिखाई दिया । परन्तु उन्होंने हम सब के उपकार के लिए 
ज्ञान का उत्तम दर्पण सामने रख दिया और कहा कि आओ और देखो कि 
तुम्हाय रूप कैसा है ? भगवान के इस जआमंत्रण० को सुनकर अनेकानेक लोग 
उनके पास्त गये । किन्तु कितने तो समवसरण की शोभा को देखने में ही मस्त 
हो बये, कितने ही यहां के वत-उपवरनों की सैर करने में लग गये, कितने ही 
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वहाँ होने वाले आनन्द-नाटकों के देखने में ही मरन ही गये और कितने ही 
लोग किन्नर-किब्नरियों के नृत्य-संगीत में ही निरत हो गये । इस प्रकार जनेक 
लोग भगवाच के समीप तक भी पहुंच कर आत्म-हूप के दर्शन से वंचित रहे । 
किस्तु जो केवल अपने रूप को निहारने के लिए गये, उनको आतत्म-ल्वरूप 
हृष्टिगोचर हुआ । उन्होंने आज तक की अपनी भूल को पहिचाना सौर उसे 
टूर कर वे तुरन्त भगवान के बताये मार्ग पर चलने के लिए प्रत्नजिन हो गये । 
मुनि-धर्म अंगीकार किया और घोरातियोर तपश्चरण कर आत्म साधना मे 
संलग्न हो गये । जब उन्होने देखा कि अब अपने को यहां से रवाना होना है, 
तथ उन्होंने पंडितमरण को स्वीकार कर लिया । इसे अंगीकार करने बालों 
क्रा मरण एक बार ही होता है और वे सदा के लिए जन्म-मरण के चक्र से 
विमुक्त हो जाते हैं । जिन्हें आत्मसाक्षात्कार हो जाता है और अबने अनन्त 
गुणों का भान हो जाता है, वे यह अनुभव करने लगते हैं कि जब तक इस 
शरीर के साथ मेरा राग रहेगा और स्नेह-सम्बन्ध वना रहेगा, तब तक 
सांसारिक दुःखों से छुटकारा नहीं / मिल सकता । वे शरीर के नि, जड़ और 
बन्धन-कारक यथार्थ स्वरुप को जानकर अपनी आत्मा को उसके बन्धन से 
मुक्त करने के लिए सदा ही प्रयत्ततील रहते है । 


भगवान के द्वारा अपना रूप देखने के लिए ज्ञानरूपी दर्षण को सामने 
रख देने पर भी आज देखने में आता है कि जितना शौक हम लोगों को बाते 
करने वग है और विकया-वाद में जितना समय नप्द करते हैं, उसका शतांश 
भी शास्त्र-स्वाध्याय करने में समय नही लगाते हैं । फिर भी आप लोग समझते 
हैं कि हम वहुत होशियार हैं । परन्तु यथार्थ में वे महामूर्ख हैं, जिन्हें प्रतिक्षण 
चिनष्ट होती हुई अपनी यथार्थ सम्पत्ति के सँभालने की भी सुध्-बुध नहीं है । 
जैसे सच्चे दुकानदार का ध्यान अपने व्यापार के हानि-लाभ पर रहता है और 
बह हानि के कारणों से वचता रहता है । उसके सामने कितने ही मेले-उले 
लगें और उत्सव हों, फिर भी वह उचकी ओर ध्यान नहीं देता, किन्तु अपवी 
दुकानदारी में ही दत्त-चित्त रहता है। इसी प्रकार ज्ञानी और आत्मस्वरूप- 
दर्शी व्यक्ति का चित्त भी सासारिक वातों की ओर नहीं जाता है किन्तु वह 
सदा आत्मा के उत्थान करने वाले कार्यों में ही संलग्न रहता है । 


जो दुकानदार अपने काम से काम रखता है और दुनिया के प्रप॑चों में 
नहीं पड़ता है, वही सच्चा दुकानदार और व्यापारी कहलाता है । भले ही उसे 
कोई कहे कि यह तो कोल्ड के बैल के समान रात-दिन अपने काम में लगा 
रहूता है । मगर वह इसकी चिन्ता नहीं करता । इसी प्रकार आत्म-साधना में 


रे पवचन-सुध्ा 


संलग्न व्यक्ति को भी कोड भी क्‍यों न कहे, पर यहू थी उससी चिन्ता 
नहीं करता । वह तो यही सोचता है क्रि--- 
सुझें है काम ईश्वर से तो दुनिया से है कया मतलब ! 

भाई, जिसे अपना काम करना है, तो घह दुनिया फी परवाह नहीं फरेगा। 
जो आत्म-स्वरूप में बाया है, उसे भले ही सारा संसार पागल कहे, पर वह 
उसकी और ध्यान नहीं देगा । यथार्थ बात यह है कि संसार की हृष्टि में 
ज्ञानी पुरुष पागत दिखता हैं औौर ज्ञानी को सारा संसार पागल-सा दिखता 
है । देखो--यदि कहीं पर पाच पुरुष भांग छाव्रकर भी रहे हों, उस समय यदि 
कोई उसका त्यागी व्यक्ति आ जाता है और उसे पीने के लिए कहने पर वह 
नहीं पीता है, तो उसे वे पीनेवाले लोग कहते हैं कि ग्रह सुरडा पस है ? 
भले ही वह दुनिया के लिए पागल प्रतीत हो, पर बह अपने भीतर समझता है 
कि मैं ठीक मार्ग पर हूं। और यही कारण है कि वह दूसने के द्वारा कही गई 
किसी भी वात को बुरा नहीं मानता है । 

लोग कहते है कि हमें सुख चाहिए । पर भाई, सुख्य बी चाहना करने 
वालों को दुख सहने के लिए भी तैयार रहना चाहिए । भर-पेढ गाने फी 
इच्छा रखने वालों को कभी भूख सहन करने के लिए भी तैगार नहना 
चाहिए । संसार की स्थिति ही ऐसी है कि जिस वस्तु ही चाहना करोग्रे बह 
प्रदि मिल जायगी तो क्षणिक सुख का अनुभव होगा। और यदि वह नहीं 
मिली, या मिलकर विनप्ट हो गई तो दीर्घघान तक दुःख का अनुभव करना 
पड़ेगा । किन्तु जो अपनी आत्मिक सिधि है, उसकी प्राप्ति होने 





























परचात्‌ बह 
कभी अपने से बिलग नहीं होती है, अतः कभी नी उसके वियोग-जनित दुःख 
का अनुभव नही करना पड़ता है । जो आत्म-स्वरूप के कर लेता है, बह 





अपने में ही मस्त रहता है और अपने में सन्तुप्ट रहने चाला व्यक्ति सदा सुखी 
ही रहता है| जो निजस्वरूप में आया है, उसकी फिर सारे सांसारिक पदार्थों 
पर से इच्छा निवृत्त हो जाती है, अतः उन्तके आने पर न उसे सुख होता है 
ओर न जाते पर दुःख ही होता है । वह तो सदा यही विचारता है क्रि--- 
सुख-दुख, जीवन-मरण अवस्था, ये दस भाण संघात रे प्राणी, 
इनसे भिन्न विनयचनद रहियो, ज्यों जल से जलजात रे। 
श्री महाबीर नमों बर वाणों + 
भाइयो, बिचार तो करो--ये सुखझ-दु,ख, हासि-लाम, जीवन और मरण 
आत्मा के साथ है, या शरीर के साथ में है ? जहां तक शरीर का साथ रहता 
है, वहा तक ही ये राव साथ हैं। जब यह जीव इन दस प्राणों से अलग हो 
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जाता है, तब सर्वे प्रक्रार की बाधाओं से रहित निराकुलता मय अव्यावाध 
सुख ही सुख रहता हैं। इसलिए विनयचन्द जी कहते है कि हे प्राणी ! तू इन 
सब से टूर रह । 
जब यह आत्ता द्रव्यकर्म, भावकर्म और नीोकमें से रहित होकर अपने शुद्ध 
स्वरूप को प्राप्त कर लेता है, तव वह शुद्ध-बुदछ होकर सिद्ध कहलाने लगता 
है। तत्पण्चानू वह अनन्तकाल तक अपने स्वरूप में वर्तमान रहता हुआ 
आत्तमिक सुख को भोगता रहता है । वही आत्मा का वास्तविक स्वरूप है भौर 
उस स्वरूप को प्राप्त व्यक्ति ही सिद्ध परमात्मा कहलाते है । उनके विपस में 
कहा गया है कि-- 
ज्ञान-शरीरो त्रिविध कर्म-मल-चॉजत सिद्ध महंता। 
ते हैं अकल अमल परमातम, भोगें शर्म अनन्ता था 
इस प्रकार के सिद्ध स्वरूप को देखने का उपदेश आाज के दित भगवान 
महावीर ने दिया और बताया कि हे भ्राणियो, तुम सब की आत्मा में अनन्त 
ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त सुख और अनन्तवीय रूप अचन्त गुण है, यही 
तुम्हारा शुद्ध स्वरूप है । आज तक संसार में बहुत भटक्ते और अपने स्वरूप 
को भूलकर अनन्त दुख भोगे। अब तो विपय-कपायो के चक्त में से निकलो 
ओर अपना रुप देखो | यह रूप चतुर्दशी हम सबको भगवा का यह पबित्र 
सन्देश आज भी सुना रहो है । 
अपनी पहचान क्‍या है ? 
अब यहां आप पूछेंगे कि अपने रूप की पहिचान कंसे हो ? इसका उत्तर 
एक हष्टान्त से दिया जाता है-- किसी घनादूय सेठ के एक फोड़ा ही गया। 
उसकी भयंकर वेदना से वे रात-दिन कराहते रहते । क्रिलने ही उपचार किये, 
परन्तु जरा-सा भी कप्ट कम नही हुआ । अन्त में अति इुखित होकर मुनीम 
से वोणे--मुझ से अब यह कप्ट सहन नहीं होता है, इसलिए विप का प्याला 
लाओ जिसे पीकर मैं इस दुःख से सदा के लिये छूट जाऊँ ? मृतीम बोला-- 
सेठ साहब, यह आप गजब की वात कह रहे है ? आप तो मरेंगे ही, और साथ 
में मुझे भी मरवायेंगे ? सेठ वोला---क्या करू जब इसका कर नही सहा 
जाता है। मुनीम ने कहा--सेठ साहव, जो शरीर धारण करता है, उसे 
उसके कप्ट भी सहन ,करना पड़ले हैं॥ फिर वीमारी हाथी बचकर आती है 
और कीड़ी वसकर जाती है । इसलिए धैर्यपूवेंक आप इसे सहन कीजिए | 
स्राता कर्म का उदय शान्ति होने पर यह कष्ट स्वयं दूर हो जायगा | जब 
असाता का उदय सन्द पढ़ता है, तभी औषधि लाम पहुँचाती है । यह कहकर 
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सुनीसम चला गया। कुदुम्ब-परिवार के लोग नी दवा लगाकर सो गये | मगर 
को फप्ट के मारे नींद कहाँ ? तव पीडा से कराहते हुए उन्होने अपने 
देवलाओ के तामों का स्मरण कर और मनौती वोलतते हुए कप्ट को 
कम करने की प्रार्थना की । परन्तु एक भी देव ने जाकर उनके कप्ट को दूर 
नही किया । अन्त म उन्होने कहा याददि मेरा यह फोडा फूट जाबेतों मैं 
सी गवानो को जिमाऊ या । सौभाग्य से ये शब्द निकलत्ते ही उत्तका फोडा फूट 
गया और र्प्ट कुछ कम हो गया। तब सेठ मन में कहता है कि आखिर 
भगवान भी गवार ही हैं । आराम मिलते ही सेठजी को नींद आगई । दूसरे 
दिन जामन वर उसकी मलहम-कट्टी वराई ओर दों-चार दित में फोडा 
ठीक हो स्वस्थ होने पर वे दुकान पर गये और मुनीम से 

इकट्ठा करो--उन्हे भोजन कराना है। गुनीम 
जी गवारों को टूटने के लिए नगर में गये । वाजार में बनेक कास्तवारा को 
देखकर सोच्चे लग - एनसे वढ्कर जौर कौन गवार होगा। अत उन लोगो 
मे कश--हमारे सेठणी आप लोगो जो याद कर रह हैं। उन्न लोगों ने भी 
साचा कोई खास काम होगा, अत बुलाया है । यह सोचकर वे सब मुनीमजी 
क स'प चल दिये | जब वे सव सेठजी के सामने पहुचे, तव सेठजी मे उसका 
स्वागत करते हुए कहा--आओ पधारो, आप लोग तो जीते जागत साक्षात 
दब हुं । में आप लोगो के चरण पूजू गा । आपकी कृपा से आप लोगो के नाम 

का स्मरण वरते ही मरा जसह्य दुख छूर हो गया । इसलिए मेने तो आप 
“ोग ही ईश्वर, पीर, पैबम्वर मौर देवता सव कुछ आप लोग ही हो । रब 
आप लोग आज्ना कीजिए कि क्‍या भोजन वेनवाया जाय ? उन्त लोगों ने 
पूछा--मेठ सा०, क्‍या वात हैं ? हमार स्मरण से आपका कौनसा बसह्ाय 


डै| 











रद 

में मैने मनौती की कि यदि मेरा णह फोडा फूठ जाब तो मे सौ गवारो को 
से जन चराऊँया । बस, यह मनौती ऊरते हो मरा फोशा फूट गया । अत भाष 
जहर जो शोजन के जिए छुलावा है । सठकी के शुद्ध से ऊझूपने लिए घवार 
जद का झुल्से ही वे छथ लोग नाराज होकर उठ खडे हुए बौर बोले--आप 
हृमे ग्रवार रहते है ! नव सेठ ने पूछा--अच्छा तो बताओ फिर गवार 
फोस हैं ” सथ थे काष्तकार बीले--बनवार तो वे लोग हैं जो कि गादी के 
ऊप” भैस णड़े क समान पड़ रहंत हैं । यह सुचकर सेठ वोला--अच्छी व्यत 
उन्हें ही माजन करायेग्रे । ज्वपष लोग जा सकते हूँ । यह कहकर सेठ ने उन 
अबकी प्रिझ् कर दिया | तत्पज्चात्‌ सेठ के मुनरीम ले सो मुन्तीम-गुमासते को 
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इकट्ठा किया । जब वे लोग सेठ के सामने उपस्थित हुए, तब उसने उनका 
स्वागत करते हुए कद्दा--ऋहिये गंवार-साहंवानो, आप लोगों के लिए क्‍या 
भोजन वनगाया जाय । यह सुनते ही वे लोग बोले-सेठ सा०, हम लोग कैसे 
गंवार हैं ? सेठ वोला--आप लोग गादी पर पड़े रहते हैं, और हजारों रुपया 
बाधिक का चेतन पाते हैं, इसलिए गंवार ही हैं। मुनीम-गुमासत्ते बोले--आप 
जितना वेतम देते हैं, उससे कई गुणा धन कमा कर आपको देते हैं । फिर हम 
लोग गंवार कैसे हों सकते है। तब सेठ ने पूछा--तो बताओ गंवार कौन 
* हैं ? उन्होंने कहा--गंवार तो दलाल लोग हैं, जो गांठ का एक पैसा भी न 
लगाकर कमाते है और हवेलियां बनवाते है | यह सुनकर सेठ ने उन लोगों को 
विदा किया और दलालों को दुलवाया । दलालों ने सोचा आज तो कोई बड़ा 
सौदा हाथ लगने वाला है, अत: वे हपित होते हुए सेठ के पास पहुंचे और 
बवोले--कहिये सेठ सा०, क्या लेना बेचना है ? सेठ ने कहा--भाई मुझे सौ 
गंबारों को जिमाना है, अतः आप लोगों को बुलाया है। कहिए--क्या भोजन 
बनवाया जाय ? यह सुनकर दलाल बोले--सेठ सा०, आप हमें गंवार कहते 
हो ! स्रेठ घोला--हां-हाँ आप लोग गंवार तो है ही ? क्या सौदा करने मे घर 
का पैसा लगाते हो ? दलाल बोले सेठजी, पैसा लगाकर तो गेली रांड भी 
कमा लेती है | परन्तु हम लोग तो विना पंसा लगाये ही हुजारों कमाते हैं । 
ओर कमाने का रख दिखाकर आप लोगों को हजारों-लाखों दिलाते है । यदि 
हम लोग प्रतिकूल हो जावें तो आपको एक पैसे का भी लाभ नही होने दे । 
तब रोठ वबोला--- अच्छा तो बताओ गंवार कौन है ? दलाल बोले--फौज- 
दार, दीवान आदि जितने सरकारी आफिसर है, वे सव पक्के गंवार है । 
यह सुनकर सेठ ने दलालों को विदा किया और सी आफिसरों को बुलवाया । 
मुनीमजी मे उन लोगों से जाकर कहा सेठ सा० ने आप लोगों को याद 
किया है। भाई, पैसे वाले के बुलावे पर सव पहुंचते हैं अतः: सभी बआाफि- 
सर लोग अपनी अपनी सवारियों पर सवार होकर सेठजी के घर पहुँचे । 
सेठ ने सबका स्वागत किया और उन्हें यथोचित स्थाच पर बैंठाया । उन्होंने 
पूछा---कहिये सेठ साहब, कौन सा ऐसा केश आ गया है, जिसके लिए आपसे 
हम लोगों को याद किया है ? सेठ मे कहा--केश तो भाथे के ऊपर रखता 
हूं । और यदि कोई नया कास कराना होगा तो राजा साहब से कहकर करा 
लूंगा | तब उन्होने पूछा -- फिर आपने हम लोगों को क्यों याद किया है ? सेठ 
ने कह्ा--घात यह है कि भुझे एक बड़ा भारी फोड़ा हो गया था | उसके ठीक 
होने के लिए मैंने सौ घंवारो को जिमाने की मनौती बोली थी | अच कहिये--- 
आप लोगों की खिलाने वे लिए क्‍या बनवाया जाय ! यह सुनते ही रुप्ट होकर 
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जाफीसर लोग बोले - अरे बनिय्रे, तू हम लोगों से भी मजाक करता हैं ? तब 
सेठ बोला--छाप लोग जद थान्त होकर मेरी बात झुर्ने। आप लोगों 
अमुक-अमुक व्यक्ति को विनय किसी कसुर के फासी पर चढाया है और अमुक्त- 

अमुक को जेलखाने में डाला है । क्या यह झूठ है ? तुम लोगों को ऐसा 

अन्याय करते हुए छर्मे तक् नहीं बाई ? फिर गंवार नहीं हो तो क्या हो ? 

यह सुनते ही सब के मुख नीचे हो गये ? तच सेक उन्हें शान्त करता हुआ 

बोला--ऐसी नौकरी से तो मजदूरी करना अच्छा है । तब बे लोग बोले--- 

सेठजी, जआापका कहना सत्व है । नौकरी के वश होकर हमें उक्त मनु(उत कार्य. 
करने पड़े हैं । तव सेठने हाथ जोड़कर सबसे पूछा-- कहिये, क्या भोजन धन 

वाया जाय । उन लोगो ने कहा-जों आपकी हटच्छा हो । तब सेठने बढ़िया 

मिप्ठाक्ष वनवा कर उन्हे भोजन कराया और पान-नुपरारी से सत्कार करके 

उन्हें विदा किया । 















भाइयो, इस कथा के कहले का भाव यह है कि जत्र तक मनुष्य अपने 
रूप को नही देखता है, तथव तक वह इधर-उछर गोते खाता-फिरता है । हम 
लोगों ने भी आज तक अपने रूप को नहीं देखा है, इसलिए आज संसार में 
गोते लगाते फिर रहे हैं । अतः हमें अपना रूप आज देखना चाहिए कि हम तो 
स्षिद्धों के समान झुद्ध अनन्त ज्ञान-दर्जन-सुख-वीयेमय हैं और उस स्वरूप को 
पाने के लिए अब प्रयत्व करना है। यही सन्देश यह रूप चतुर्दशी हम सबकों 
देती है । 
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१६ महावीर निर्वाण-दिवस 





शाइयो, आज भगवान महावीर का निर्वाण-दिवस है। भगवान ने बारह 
वर्ष की कठिन साधना करने के पश्चात्‌ चार घातिकर्मो का नाश कर केवल 
ज्ञाम प्राप्त किया था। तत्पश्चात्‌ लगातार ३० वर्ष तक सारे भारतवर्प में 
अमण कर धर्म का उपदेश दिया था। तदनन्तर अपने अन्तिम चौमासे में 
भगवान्‌ अपापा नगरी पघारे और श्री हस्तिपाल राजा की दानशाला में 
ठहरे । यहीं पर आपने अपना अन्तिम उपदेश दिया। आज कातिक क्वाणा 
अमावस्या की रात्रि के अन्तिम पहर में स्वातिनक्षत् के समय योग-निरोधकर 
चौदहूवां गुणस्थान प्राप्त कर और शेप चार अधातिकर्मो का क्षय करते हुए 
मोक्ष प्राप्त किया और सदा के लिए शिवलोक के निवासी बनकर सिद्धालय में 
जाकर विराजमान हो गये । 
पुरुषार्थ की पूर्णाता 
पुरुष के चार पुरुपार्थ बताये गये हैं । उनमें मोक्ष यह्‌ अन्तिस और सर्व 
श्रेष्ठ पुरुपार्थ है। जब तक यह प्राप्त नहीं होता है, तव तक मनुष्य का 
पुरुषार्थ पूर्ण हुआ नहीं समझा जाता है । जैसे कि किसी सुन्दर मन्दिर के बन 
जाने पर भी जब तक उसकी शिखर पर कलश नहीं चढ़ाया जाता है, तब तक 
चह पूज्य एवं पूर्ण नहीं माना जाता है। अथवा जैंसे किसी राजा के सर्व 
बस्त्राभरणों से भूषित हो जाने पर भी जब सक वह शिर पर मुकुट नही 
घारण करता है, तब तक शोभा नही पाता है। इसी प्रकार भगवान्‌ महावीर 
श्ज्र 


श्छ्र प्रवचन-सुध्चा 


से जन्म लिया वाल-क्रीडाए की, सयम धारण किया, और घोर तपश्चरण 
किया और केवल ज्ञान पाकर अरिहन्त पद भी पाया । परल्तु तव तक भी 
उनकी साधना पूर्ण नही थीं। आज के दिन निर्वाण प्राप्त करने पर ही उनकी 
साधना पूर्ण हुई । क्योकि उन्होने अपने साध्यरूप शिवपद को आज ही प्राप्त 
किया । 


दीपावली-सहोत्सव 
प्रसिद्ध जिनसेनाचाय भगवान महावीर के निर्वाण काल का वर्णन करते 
हुए लिखते हैं--- 


चतुर्थकालेडर्ध चतुर्थभासक घिहोनताविश्चतुरव्दशेयके । 
स॒कार्तिके स्वातिषु कृप्णभूत सुप्रभात सन्ध्यासमग्रे स्वभावत ॥ 
अधघात्तिफर्माण. निरुक्षयोगक्तो.. विधूय. घातीन्धववष्दिवन्धन. । 
विवन्धनस्थानमवाप शझ्भूरो. निरन्तरायोर. सुखानुवन्धनम्‌ ॥॥ 
स॒ पण्च कल्याण महामहेश्वर प्रसिद्धनिर्धाणमहे चतुविध्लः । 
शरीर पूजा विधिना विधानतः सुरे समरभ्यच्यंत सिद्धघासन ॥ 
ज्वलत्प्रदोपालिकया प्रवृद्धया सुरासुरेः दीपितया श्रदीप्तया । 
तदा सम पावानगरी समन्‍्तत भ्रदीपिताक्ताशतला प्रकाशते ॥। 
तततस्तु लोक. प्रतिवर्षमादरास्मसिद्ध  दौपालिकयात्र भारते। 
समुद्यतः पूजयितु' जिनेश्वरं जिनेन्द्र निर्वाण विभूतिभक्तिभाक्‌ ॥ 
हेरिवशपुरार्ण, सर्म ६६, श्लोक १६-२० 
झर्थात्‌--जब चतुर्थकाल मे त्तीन वर्ष साढ़े आठ मास शेप रहे तब स्वाति 
नक्षत मे कातिक अमावस्या के सुप्रशातकाल के समय स्वभाव से ही योगन 
निरोध कर घातिकर्मत्प ईप्नव के समाच अधाति कर्मों को भी नष्ट कर 
बन्धन से रहित हो ससार के प्राणियों को सुख उपजाते हुए निरन्वराय-अन्पा 
बाघ-सुख वाले मोक्ष स्थान को भगवान महावीर ने प्राप्त किया । गर्भावि पांच 
कल्याणको के महाद्‌ अधिपत्ति, सिद्धशासव भगवान महावीर के निर्वाण के 
समय चारो निकायो के देवो ने आकर विधिपूर्वक उनके शरीर की पूजा की । 
उस समय सुर और असुरो के द्वारा जलायी हुईं देदीप्यमान दीपको की भारी 
मालिका से अपापानगरी का आकाश सर्व ओर से जगसगा उठा । उस समय 
से लेकर भगवान के निर्वाण कल्याणक की भक्ति से युक्त ससार के प्राणी इस 
आभारतवर्य म प्रतिवर्ष आदर-पूर्वक इस प्रसिद्ध दोपमालिका के द्वारा भगवाद 
महावीर की पूजा करने के लिए उद्यत रहने लगे | अर्थाव्‌ उनको स्मृत्ति मे 
दीपावजी का उत्सव मनात हुए चले आ रहे हैं । 


महावीर निर्वाण-दिवस १छक्े 


चउसदिठ महापुरिसचरिय मे भी कहा है-- 
एवं सुरगण पहामुज्जयं शलस्स दिणे सयलं महीमंडल्ल दट्ठूण तहच्चेव 
कीरसाणे जणवएण' दीवोसवो 'त्ति पासिद्धि गओ' | 
-+ (च० म० पु० च० प्ृ० ३३४) 
अर्थात्‌ु--भगवाद्र्‌ महावीर के निर्वाण-समय देवों के छारा किये गये 
उद्योतमय महीमडल को देखकर जनपदवासी लोगो ने भी यह दीपोत्सव किया 
और तभी से यह दीपोत्सव प्रसिद्धि को प्राप्त हुआ । 


सौतस को केवलज्ञान 


आज के दिन ही मौतमस्वामी ने केवल ज्ञानरूपी अनन्तलक्ष्मी को 
प्राप्त किया था, अत लोग तभी से आज तक आज के दिन लक्ष्मी का पूजन 
करते चले आ रहे है । हा, इतना परिवतेन आज अवश्य दिखाई देता है कि 
लोग ज्ञानरूपी भाव लक्ष्मी को भूलकर अब द्रव्यलक्ष्मी का पूजन करने 
लगे हैं । 

आज जितने भी सवत्‌ ग्रचलित हैं, उनमे भगवाद्ध महावीर के निर्बाण- 
दित से प्रचलित यह वीर-निर्धाण सवत्‌ ही सबसे प्राचीन है और सभी 


भारतवासी और खासकर जैन लोग आज के दिन से ही अपने वहीखातो 
को प्रारम्भ करते हैं । 


भारतवर्ष मे चार वर्ण वाले रहते है और प्रत्येक वर्ण का एक-एक 
महापर्व प्रसिद्ध है। जैसे - ब्राह्मणो का रक्षावन्धन, क्षनियों का दशहरा 
(विजयादशमी ), वैश्यो की दीपावली और शोद्रो की होली । 

बन्धुओ, आज के दिन बाहिरी दीपको के समान आप लोगो को अन्द- 
रुग मे ज्ञान के भी दीपक जलाना चाहिए। वाहिरी दीपको के लिए तो 
बाहिरी तेल बत्ती आदि की आवश्यकता होती हे । परन्तु अन्तस्ग ज्ञान 
ज्योति को जलाने के लिए किसी वाहिरी साधत की आवश्यकता नहीं है। 
इसके लिए केवल राग-हं प रहित होकर भात्म-चिम्तन की आवश्यकता है । 
जिन महापुरुषो ने अपन घट के भीतर इस ज्ञान ज्योति को जलाया, वे कर्म- 
शत्रुओं को जला कर सदा के लिए अन्त सुख के घनी वन गये । 
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१७ विचारों की दृढ़ता 





आइयो, जैनशासन में विचारों का वड़ा महत्व है । पुण्य-पाप और वन्ध- 
मौक्ष सब कुछ विचारों पर अपने भावों पर ही अवलम्वित हैं । शास्त्रों में अश्त 
उठाया गया है कि-- 


जलेजन्तु: स्थलेजन्तुराकाशे  जन्तुरेच उच॑। 
जन्तुसालाकुले लोके. कर्य भिल्लुर्रहिसकः । 
बर्थात्‌ू--जल मे जीव हैं. स्थल में जीव है और आकाश में भी जीव 
है। यह सारा ही लोक जीवों की माला से आकुल है---भरा हुआ है ? फिर 
इसमे विचरता हुआ साधु अहिंसक कंसे रह सकता है ? इसका उत्तर देते 
हुए कहा गया हैं कि--- 
विष्वक्‌ जीव चिते लोके क्व चरन्‌ फोः्प्यमोक््यत ? 
भावेकसाथनों.. बन्ध-मोक्षी.. चेन्नामविष्यतासू 
अर्थात्‌-- है भाई, तेरा कहना सत्य है। किन्तु कर्मो के वन्ध बौर मोक्ष 
की व्यवस्था भावों के ऊपर अवलम्वित हैं। यदि मनुष्य के भाव हिसारूप 
है, तो वह अवश्य कर्मो से वंधेगा, और कभी भी संसार से नहीं छूट सकेगा । 
किन्तु जिसके भाव शुद्ध हैं, जीवों की रक्षा के हैं --यतनापूर्वक उठता है, 
बैठता है, और यतनापूर्वक ही भोजन, भाषण आदि करता है, तो वह जीव 
कर्मो से नही वंघता है । 
श्ज्ड 


विचारों की हृढ़ता १७५ 


भाष हो सब कुछ 
इस शंका-समाधान से जाप लोगों को समझ में आ गया होगा कि जँनधर्म 
में सभी कुछ भला-बुरा काम मनुष्यों के भावों पर ही है । यदि मनुष्य अपने 
भावों पर, शुद्ध विचारों पर हढ़ है, तो वह अवश्य ही अपने लक्ष्यभूत मोक्ष को 
प्राप्त कर लेगा । यही नहीं, अपितु जो मनुष्य लौकिक कार्यो के साधव करने 
चाले विचारों पर भी हढ़ रहता है, वह भी अपना लौकिक कार्य सहज में ही 
सम्पन्न कर लेता है। यदि मनुष्य अपनी विचार-धारा से इधर-उधर हो जाय, 
सो फिर उसका वह कार्य पार पड़ना कठिन होता है | देखो--आपने एक पौधा 
कहीं लगाया । अब यदि आप उसे प्रतिदिन वहां से उखाड़ करके इधर-उधर 
लगाते रहें, तो वह कभी वृक्ष नही बच सकेगा । अंडा है, उसमें पंचेन्द्रिय जीव 
है, यदि उसे भी आप इधर-उधर उठाकर रखते रहेंगे, या हिलाते-डुलाते रहेंगे, 
तो वह भी गल जायगा औौर उसमें का जीव मर जायगा । इसलिए मनुष्य को 
अपनी उत्तम विचार-धारा मे सदा एकरूप से दृढ़ रहना चाहिए । भले ही 
वह विचार-धारा श्रत्तरूप हो, या अव्नत रूप हो, सम्यक्त्वरूप हो, अथवा 
भिथ्यात्व रूप हो, धर्मेरूप हो, अथवा अधर्मरूप हो । किन्तु यदि उसकी धारा 
एक रूप है और वह उसमें एक रस होकर वह रहा है तो ऐसे व्यक्ति की अन्नत 
रूप, अधर्मेरूप या मिथ्यात्व रूप विचारधारा को सहज में ही ब्रतरूप, धर्मरूप 
या सम्यकत्व रूप में वदला जा सकता है, उसकी उस धारा को मोड़ देने में न 
अधिक समय लगता है और न विशेष कठिनाई ही होती है । परस्तु जिस व्यक्ति 
की विचार-धारा क्षीण है, जिसके विचार कभी इघर और कभी उधर बदलते 
रहते हैं, उसको बदलना या उत्तम दिशा की ओर मोड़ देना संभव नहीं है | 
इसलिए मलुप्य को सबसे पहिले अपने विचारों को हढ़ वना लेना चाहिए । 


सिद्धान्त का अर्थ-बृढता 

विचार कहो, चाहे सिद्धान्त कहो और चाहे लक्ष्य कहो. एक ही बात 

है । हमारे--आपके विचार सदा बदलते रहते है, इसलिए इन्हें सिद्धान्त नही 
कहा जा सकता है। जिनके विचार सदा स्थिर हैं, अटल हैं और लक्ष्य को प्राप्त 
करने के है, उन्हें ही सिद्धान्त शब्द से कहा जाता है । जिन विचारों का लक्ष्य 
अन्त में सिद्ध पद अर्थात्‌ मुक्ति या जिव पद को प्राप्त करने का है, उन विचारो 
का साम ही सिद्धान्त है । शब्द की व्यास्या करते हुए कहा गया है कि. 
सिद्धः सिद्धिपदप्राप्तिरू्प: अन्त : धर्मो बस्यासो सिद्धान्त: । 

इस निरक्ति के जनुसार यह अर्थ फलित होता है कि अपने अभीष्ट शिव- 

पद भ्राप्ति के लक्ष्य भूत विचारों को सिद्धान्त कहते हैं । सनुष्य को सदा ही 





१७६ प्रवचन-सुधा 


अपने विचार उस अभीप्ट पद के पाने का रखना चाहिये जौर उस पर शक्ति 
भर हड़ रहना चाहिये । 

जो व्यक्ति अपने विचारों पर हृढ़ नहीं रहता है और वे-पैंदी के लोढे 
के समान या फुटवाल की ग्रेद के समान जिसके विचार इधर-उधर लुढ़कते- 
डोलते रहते हैं, लोग उन्हें शेखचिल्ली कहते हैं । जैसे मन्दिर के ऊपर लगी 
हुई ध्वजा हवा के जोर से कभी इधर और कभी उधर उड़ती रहती है, वैसे 
ही अस्थिर चित्त वाले व्यक्ति के विचार भी सदा इधर-उधर घूमते रहते है 
ऐसा व्यक्ति व लौकिक काम ही सिद्ध कर पाता हैं और न पारलीकिक' कार्य 
ही सिद्ध कर पाता है । इसलिए मनुष्य को सदा अपने विचारों पर और अपने 
ध्येय पर सदा हृंढ रहता चाहिये | अनेक मानव कार्य करते हुए दीर्घसूत्री हो 
जाते है, और सोचा करते हैं कि यदि यह्‌ काम करेंगे तो कही ऐसा न हो 
जाय, वैसा न हो जाय ? पर भाई संस्कृत की एक उक्ति हैं कि-- 

'दीर्घसून्नी विनश्यति' आर्थात्‌ जो विचार किया करते हैँ कि हम आगे 
ऐसा करेंगे, वैसा करेंगे, परन्तु करते-धरते कुछ भी नही है, वे कभी भी कोई 
कार्य सम्पन्न नही कर पाते हैं गौर अन्त में चिनाश को प्राप्त होते हैं । इसलिये 
सनुष्य को अपना घ्येय निश्चय करके उस पर हढ़ता पुवेक चलते रहना चाहिए, 
तभी मनुप्य अपने लक्ष्य पर पहुँच सकता है और सफलता प्राप्त कर 
सकता है । 


चन्धुओ, देखो जो मनुप्य अपने पुत्र के उत्पन्त होते ही विचारता हैं कि 
भुझे इसको ऐसा सुयोग्य वनाना है कि दुनिया देखती रह जाय ओर इसी 
भावना के साथ वह उसका भली भांति से लालन-पालन करता है, सुबोग्य 
शिक्षाएँ' देता हैं और प्रतिदिन उत्तम संस्कारों से संस्कारित करता है, तो बह 
एक दिल उसकी भावना के अनुरूप वत ही जाता है | हां, यदि कोई कदाचित्‌ 
अपने इस प्रयत्त में सफलता न पा सके, तो लोग यही कहेंगे कि उस व्यक्ति 
ने तो इसे सुयोग्य बनाने का बहुत भ्रयत्व किया, भमगर इसका भाग्य हो खोटा 
था, जो यथेप्ट सफलता नहीं मिले, तो मनुप्य का उसमें कोई दोप नहीं हैं । 
इसलिए नीतिकारों ने कहा हैं कि--- 

'यत्ने छत्ते यदि न सिद्ध यत्ति कोउन्न दोष: 

अर्थातु--अयत्तन करते हुये भी यदि मनुष्य का कार्य सिद्ध नहीं होता हू तो 
उसमें फ़िर उसका कोई दोय नही है । यह तो उस पूर्बोपार्जित दुर्देब का ही 
फल है, जो कि उसके प्रयत्व करते रहने पर भी उसे सफलता चही मिली है । 
परल्तु सनुप्य ही तो अपने इस दुर्दे'व या सुदैव का सिर्माण करता है, इसलिए 
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धूर्वोपाजित दुर्देंच को शान्ति के साथ भोगते हुए भव्प्य के दैव को सुन्दर 
निर्माण करने के लिए मचुप्य को अपनी शक्ति भर सुन्दर प्रयत्न करते ही 
रहना चाहिये। उसका यह वर्तेमनकालीन प्रयत्त उसको भविष्यकाल मे 
सफलता दिलाने के लिये सहायक होगा । 


आपाढ्भूति को प्रबोध: 


भाइयो, आप लोगों ने आपाद्रभूति का नाम सुना होगा ) वे किसी देश के 
शजा के यहा प्रधानमंत्री, थे शौर राज्य का सारा कारोबार संभालते थे । 
एकवार वे जंगल में शिकार खेलने के लिए गये। वहा पर किसी भुनि को 
ध्याचावस्थित देखा, देखते ही घोड़े पर से उतर कर उनके पास गये 
उनके चरणों में नमस्कार किया। साथु ने पूछा - अहो भव्य, तूने 
क्या सोच कर मुझे नमस्कार किया है। आपाढ़मूति बोले--महात्मनत्र, आप 
त्यागी पुरुष हैं, घर-बरार छोड़कर तपस्था करते है और मुझसे वहुत मच्छे हैं, 
इसलिए आपको समस्कार किया है । साधु ने फिर पूछा--और तू छुरा कैसे 
है १ आपाढ़भूति ने कह्म--महाराज, में अनेक प्रकार के थुरे काम करता हूं, 
इसलिए बुरा हूं । महात्मा ने कहा - तू भी बुरे काम छोड़कर अच्छा मनुष्य वन 
सकता है, महात्मा वन सकता है और लोक-पूजित ही सकता है । बता भव तू 
कया त्याग करना चाहता है ? आपाढ्भूति मन मे सोचने लगे--यह क्‍या वला 
भले आ पड़ी । मैं सीधा ही चला जाता तो अच्छा था। -फिर साहस करके 
घोला--महात्मन्‌, मैं तो संसार में पढ़ा हूं, अत्त: भाप जो कहें उसी के त्याग 
का नियम ले लेता हूं । महात्मा बोले---भाई मैं तो कहता हूँ कि तू सब कुछ 
त्याग करदे | देख, यह ससार गसार है, ये विपय-भोग क्षण-भंगुर है किपाक- 
फ्ल के समान प्रारम्भ मे खाते समय मिष्ठ प्रतीत होते है, किन्तु परिपाक के 
समय अत्यन्त दुःखकारी है । यह कह कर महात्मा ने एक भजन गाया-- 

खत कौज्यों जी करे, ये भोग भुऊंग सम जानके। सत कफीज्योजी यारी | 

भुजंग डसत्त इक्त चार नसत है, थे अनन्त भृत्युकारी । 

लिसना तुषा बढ़े इच से में, ज्यों पोणे जल खारो ४ 

अत कीज्यो जी यारी, ये भोगण हर श एप 
रोग विधोग शोक चल को घन, समता-लता छुठारी ॥ 
केहरि करी बरी चदेत ज्यों, स्योये दें दुख भारी ४ 
मत कीज्यो जी यारी, ये प्नोग० ॥ २ 

र्‌ 
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इन में रचें देव तरु पाये, पाये श्वन्न मुरारी । 
जें विस्‍्चे ते सुरपति अरचे, परचे सुख अविकारीतवा 
सत्त कीज्यों जी यारी, ये भोग० ॥ ३ 
पराघधोन छित्त मांहि क्षीण छूँ, पाप-वन्‍्ध करतारी ॥ 
इन्हें गिन्‍्हें सुख भाक मांहि जिम, आम तनी बुधि घारी ॥ 
सत क्ीज्यो जी यारो, ये भोग० ॥ दे ॥ 
सोच सतंग पतंग कंस सृग, इन वश ये दुखारी। 
सेवत्त ज्यों किपाक ललित, परिपाक्ष समय दुखकारी ॥ 
मत कोज्यों जी यारो, ये झोग० ॥ ५ ॥ 
सुरपति नरपति खगपति हू की, भोग न आस निचारी | 
भव्य, त्याग अब, भज विराग-सुख, ज्यों पाये शित्र तारी ॥॥ 
भत्त कीज्यो जी यथारी, ये भोग भुजंग सम जानके ॥ 
भत्त कीज्यो जी यारो ॥ ६ ॥॥ 
और इसका अर्थ समझाते हुये कहा--हे भव्य, तू इन पांचों इन्द्रियों के 
काम-भोंगों से यारी (प्रीति) मत कर, इन्हें काले सांप के समात समझ । 
भुजग का डसा पुरुष तो एक वार ही मरता है किन्तु विपय भोग रूपी भुजंग 
से डसा जीव अनन्तभवों तक मरण के छुख पाता है। फिर इन इन्द्रियों 
के काम-भोगों के सेवन से तृष्णा उत्तरोत्तर बढ़ती जाती है, जँसे कि खारा 
पानी पीने से प्यास झान्त नही होती, किन्तु और अधिक चढ़ती है । फिर ये 
भोग रोयों के घर हैं, इष्ट वियोग और अभिष्ट संयोग के द्वारा सवा शोक को 
उत्पन्त करते रहते हैं । समता रूपी लता को काटने के लिए कुआर के समान 
हैं, शेर, सिह ओर शत आदि भी वैसा दुःख नही देते हैं जैसा कि महादु,ख 
ये काम भोग देते हैं। जो इच काम-भोगो में रचता है--आसक्त होता है, वह 
देव भी मर कर वृक्षादि एकेन्द्रिय जीवों में उत्पच्त होता हैं। वारायण आदि 
सहापुरुप भी इन काग्र-भोगो में रच करके नरक को प्राप्त हुए है और जो 
इनसे विरुक्त हुए हैं उनकी इन्द्रो ने पूजा की है और सिविकार सिराबाघ 
मोक्ष-सुख्ध को पाया है।वे काम-सोग पराघीन हैं, क्षण-भंग्रुर है और 
पाप-बन्ध के करनेवाले हैं ॥ जो इन मे सुख मानता है, वह उस मनुष्य के 
समान भूखे है जो कि आऊड़े को आम मानकर उससे मिष्ठ फल पाना चाहता 
है। है भव्य, और भी देख--इन पांचों इन्द्रियों सें से एक-एक इन्द्रिय के वश 
हो कर मरण-जनित दु:ख पाया है । हाथी स्पर्शत इन्द्रिय के वश होकर सारा 
लाता है, मछली रसना इन्द्रिय के वश होकर वंशी में लगे आठे को खाने की 
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इच्छा से उसके कांटे में अपना गला फंसा कर प्राण गंवाती है, भौंरा सुगन्ध 
लोलुपी होकर कमल के भीतर बन्द होंके ग्राण गंवाता हैं। पतंगे रूप के 
लोलुपी बनकर दीपक की ज्वाला में जल कर मरते हैं और हरिण बहेलिये का 
शीत सुनकर क्षोभ इन्द्रिय के वण मारा जाता है। फिर जो मनुप्य नित्य प्रति 
पांचों ही इन्द्रियों के काम-भोगों को भोगता है, उसकी क्‍या गति होगी, यह 
तू विचार कर । ये काम-भोग सेवत करते समय ही किपाकफल के समान 
मधुर मालुम पड़ते हैं, किन्तु परिपाक के समय तो मरण को ही देते है। 
मनुष्य के काम-भोग तो क्‍या वस्तु है ? राजाओं, विद्याघरों, चक्रततियों और 
देचेन्द्रों तक की तृष्णा अपने असीम भोगों को चिरकाल तक भोगने पर भी 
शाल्त नहीं हुई है, तो फिर तेरी तृष्णा इन अल्प भोगों से क्‍या शान्त हो 
सकती हैँ । इसलिए हे भव्य, अब तू इन काम-भोगों को तज और सुख देने 
वाले विराग को भज, जिससे कि शिव लक्ष्मी का अविनाशी सुख पा 
सके । 

महात्मा के इस उपदेश का आपाढ्भूति पर भारी प्रभाव पड़ा । वह 
बोला - महात्मच्‌, मैं अभी तक भारी अज्ञातान्धकार में था। आज आपके इस 
अपूर्व उपदेश से भेरे भीतर ज्ञान की ज्योति जग गई है । अतः अब मैं. क्षापके 
ही चरणों की सेवा में रहना चाहता हूँ । कृपा करके आप नगर में पधारिये। 
तब्र महात्माजी ने कहा--अवसर होगा तो आवेंगे । तत्पश्चात्‌ यह आपाढ्भूति 
घोड़े पर चढ़ कर नगर में बापिस लौटा और सीधा राजा के पास पहुंच कर 
बोला--महाराज, अब आप अपना कार्ये-भार सम्हालें। राजा ने पूछा -- 
आपषाढ्भूति, क्या वात है ? आज ऐसा क्‍यों कह रहे हो ? उसने महात्मा के 
पास पहुँचने और उनन्‍्तके उपदेश की सुनने की सारी बाते कह सुनाई और 
कहा--महाराज, मुझे सरने से कौन बचायेगा ? यदि आप मुझे मरने से बचा 
सकते है, तो मैं आपका काम संभाले रह सकता हूं । परन्तु कल भदि अकस्मात्‌ 
मौत आजाय, तो मुझे कोन वचायगा ? सन्त तो कहते हैं - 

दल-वल देवो देवता, मात-पिता परिवार 
भरती विरियां जीव को, कोई न राखन हार ॥ 
ओर आग्रम-शास्त्रों में भी कहा है--- 
तत्थ भवे कि सरणं जत्य सुरिदाण दीसदे चिलमो। 
हरि-हर-बंभादीया कालेण य कवलिया जत्य ॥ 

अर्थात्‌-- जिस संसार में देवों के स्वामी इन्द्रों का भी विनाश देखा जाता 

है और जहां पर हरि-हर-क्रह्मादिक भी काल के ग्रास वन चुके हैं, उस संसार 
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में कौन किसको शरण दे सकता है और मरण से बचा सकता है । इसलिए 
अब तो में 'केचलिपण्णत्त घम्म॑ सरण्ण पव्वज्जामि! अर्थात्‌ केवलि-भगवान के 
द्वारा प्ररूपित घर्म की शरण को प्राप्त होता हूं । 
इंसण-णाण-चरित्त सरणं सेवेंहू परम सद्धाएं। 
अपणं कि थि ण सरणं संसारे संसरंताणं 
सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र स्वरूप जो भगवदु-उपदिप्ट धर्म है, में अब 
'प्रमश्रद्धा से उसका ही सेवन करूंग्रा । क्योंकि संसार में परिभ्रमण करते 
हुए जीवों को इस धर्म के सिवाय और कुछ भी शरण नहीं है । 
अतएव हे महाराज, जब मरना निश्चित है और इन सांसारिक काम-भोगों 
का वियोग होना भी निश्चित है, तब उनका स्वयं त्याग करना ही उत्तम है । 
क्योंकि महपियों ने कहा है--- 
अवश्य॑ यदि चश्यच्ति स्थित्वापि विपयाश्चिरम्‌ ! 
स्वयं त्याज्या स्तथा हि स्यान्मुक्ति: संसुतिरन्‍्यया ॥ 
यदि ये काम-विपय चिरकाल तक रह कर भी अन्त में अवश्य ही विनष्ट 
होते हैं, तव इनका स्वयं ही त्याग करता उचित है । क्योंकि स्वयं त्याग करने 
पर तो मुक्ति प्राप्त होती है । अन्यथा संसार में परिश्रमण करना पड़ता है ! 
हे राजन्‌, अब मैंने संसार छोड़ने का निश्चय कर लिया है, अतः अब 
मुझे आज्ञा दीजिए, ताकि मैं आत्म-कल्याण कर सक्‌ ! राजा ने भी देखा कि 
अवब' यह रहनेवाला नहीं है, तब उसे काज्ञा दे दी । तत्पश्चात्‌ आपाढ़भूति घर 
आया और कुटुम्ब-परिवार को भी समझा-वबुझा कर और सबसे अनुज्ञा लेकर 
महात्माजी के पास जाकर साधु वन गया और उनकी चरण-सेवा में रहते हुए 
आत्मसाधना करने लगा । उसकी इस आत्म-साघता और घोर तपस्था को 
देखकर लोग कहने लगे---अहो, कहां तो यह महा शिकारी था और कहां अब 
यह साधता के हारा अपने ही शरीर को चुखा रहा है। तपस्या के प्रभाव से 
आपाढ्भूति को अनेक ऋद्धियां सिद्ध हो गई और वह निस्पृहभाव से अपनी 
साधना में सेलग्न रहने लगा । 
एक समय विहार करते हुए वह अपने गुरु एवं सघ के साथ राजगृही 
नगरी में आया। अभी तक गुरुदेव कभी किसी ज्षिष्य को गोचरी लाने 
की आज्ञा देते थे ओर कभी किसी को । शक दिन उन्होंने आपाढ़मूति को 
गोचरी लाने की जाज्ञा दी । आपावमूति चगरी_ में यये बौर उत्तम, मध्यम, 
जघन्य सभी अकार के कुलों में जर्थाव्‌ सघत-निर्धन सभी प्रकार के लोगों के 
घरों में ग्रोचरी के लिए गये । परन्तु साथुजनों के योग्य एपणीय जाह्यार कहीं 
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भी प्राप्त नहीं हुना और न निर्दोष जल मिला | ज्येष्ठ मास और मध्याह्ल 
का समय था, गोचरी के लिए भ्रमण करते हुए आपाढ़भूति का शरीर गर्मी से 
तिलमिला उठा | आखिर, इतने दिच वीत जाने पर भी अभी तक शरीर की 
सुकुमारता नहीं गई थी + अतः वे विचारने लगे कि साघुपने के अन्य कार्य तो 
अच्छे हैं । परन्तु गोचरी के लिए यह घर-घर फिरना ठीक नहीं है । इधर तो 
यहू बिचार आया और उधर सामने ही एक बड़ी हवेली का प्रवेश द्वार खुला 
हुआ दीखा । उन्होंने उसमे प्रवेश किया । उस हवेली का मालिक एक भरत 
नामक मट था। उसकी दृष्टि गरोचरी के लिए आते हुए साधु पर पड़ी । 
उसने साधु से कहा- पघारो महाराज, आज मेरा घर पवित्र हो गया । इसी 
समय उसकी स्त्री और दोनों जवान लड़किया भी आगई । सबने साधु की 
अम्यर्थना की । और घर में उसी दिन के ताजे बने हुए लडूडुओं में से एक 
लड्डू बहरा दिया। आपाड़मूति भुनि सोचने लगे--आज मैं तो गोचरी के 
लिए घूमता हुआ हैरान हो गया । अब तो अन्यत्र जाना संभव नहीं है। अतः 
थे ड्योढ़ी तक गये और लबव्धि के बल से दूसरा रूप बना कर फिर आगये । 
भरत नट ने एक लड्डू और वहरा दिया )वे फिर ड्चोड़ी तक जाकर और 
नये युवा मुनि का रूप बना कर फिर आगये । भरत बट ने पुनः एक और 
लड्डू वहरा दिया | अब की वार बे बुद्ध भुनि का रूप बना कर आये और एक 
लड्डू फिर ले आये । यह देखकर भरत तठ विचारता है कि ये ड्योढ़ी तक 
जाकर ही फिर-फिर भा जाते हैं, घर से वाहिर तो निकलते ही नहीं है, और 
हर वार नया रूप चनाकर आ जाते हैं, अतः ये करामाती प्रतीत होते है । अब 
जैसे ही चोथी वार त्रे साधु जब तक लौट कर नहीं भाये, तब तक इसी ही 
बीच में वह नट भीतर गया और लड़कियों से वोला मैं ठुम लोगों की शादी 
करने के लिए इधर-उधर वहुत फिरा हूं। मगर अभी तक ,कोई उत्तम वर 
और घर नजर नही आया है । और यह साधु करामाती जान पड़ता है सो 
यदि अब यह भीतर आवबे, तो तुम लोग उसे अपनी मोहिनी विद्या से मोहित 
कर लो । मैं उसी के साथ तुम लोगों की शादी कर दू गा । लड़कियों ने उसकी 
* ब्वात्त स्वीकार कर ली + अब की बार जैसे ही वे साधु नया रूप बनाकर आये 
तो भरत नट की दोनों पुत्नियों ने लडडू वहराये ओर वोली, हे स्वामिन्‌, आप 
बार-वार क्‍यों कप्ट उठाते है । आपकी सेवा में हम सव उपस्थित हैं भर यह 
धन्-घान्‍्य से भरा-पूरा मकान भी आपको समपित है ॥ अतः आप यहीं रहिये । 
उन लड़कियों की यह बात सुनकर मुनि बोले---तुम लोग दूर रहो और हमसे 
ऐसी अनुचित वात मत कहो । तब वे दोनों बोली --अब दूर रहने का काम 
नही है । हमने आपकी सब करासात देख ली है । आप आये तो एक हैं और 
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चार थार नये नये रूप बनाकर कपटाई करके लड्डू ले जा रहे हैं, सो क्या 
यह साधु का काम है ? आप अब जीभ के वशीभूतत हो गये हैं। अत: अब 
आपसे साधुपना पालना कठिस है । क्‍योंकि नीतिकारों ने कहा हैं--- 
बाड़ी बियाड़े बाँदरा, सभा बिसाड़े कूर। 
जप घियाड़े लोलुपी, ज्यों केशर में घूर ॥ 
दीवा झोलो पत्रन को, सर नें झोलो सनार। 
साधु झोलो जीभ को, डूबा फाली धार ॥ 


जी साध्चु जीभ का चटोकरा हो जाता है, उससे फिर साधुपने का निर्वाह 
कठिन ही नहीं, असंभव है । ऐसा साधु फिर साधु नहीं रहता है, किन्तु स्वादु 
बन जाता है और उसके पीछे फिर घर-घर डोला करता है। अतः हम हाथ 
जोड़कर प्रार्थना करते हैं, सो आप स्वीकार कीजिए और फिर रईसों के समान 
घर पर रह कर आनन्द के साथ खाइये-पीजिये जौर हम लोगों के साथ मजा 
जड़ाइये । उन लडकियों के हाव-भाव को देखकर और इस बात को 
सुनकर आपाढभूति का मल विचलित हो गया और विचारते लगा कि इस 
साधुपने में रहना और घर-घर मांगते फिरता उचित नही है | यह विचार 
आने पर वे लडकियों से बोले-- मैं अपने गुरु महाराज के पास जाता हूं । यदि 
उन्होंने आज्ञा दे दी तो काजाऊंगा, अन्यथा नहीं आऊंगा । यह कह कर से 
अपने ग्रुरु के पास गये | गोचरी में अत्यधिक विलम्ब हो जाने से वे श्नोच रहे 
थे कि आज आपाइ्भूति अभी तक क्‍यों नहीं आया ? जव उन्हें नई चाल-डाल 
से और बिना ईर्या समिति के आते हुए देखा तो उनसे पूछा--इतनी देर क्‍यों 
लगी ? तव वह वोला गुरुजी, मैं तो पूछने को आया हुं । ग्रुरु ने कहा--अरे, 
क्‍या पूछने को जाया है ? आापाढ़भूति बोला---अब आप अपने ये झोली-पातरे 
सभालो । मेरे से अब ये साघुपन और घर-घर भीख मांगना नहीं होगा गुरु 
बोलि-- अरे, आज तुझे यह क्‍या हो गया है ? क्या पायल तो नहीं हो गया है, 
जी हाथ में आये ओर स्वर्ग-मोक्ष के सुखों को देनेवाले चिन्तामणि रत्न के 
समान इस सयम को छोड़ने की वात्त कहता है ! आपाइ्भूति बोला--गुरुजी, 
इतने दिनों तक आपका उपदेश लग रहा था, परन्तु अब नहीं लग सकेगा । 
गुरुजी ने बहुत समझाया और कहा कि देख यदि इस संयम रत्न को छोड़ेगा 
तो संसार-सागर में डूब जायगा ६ 
गुरु की सीख : 
._._ अतः मेरा कहना मान भर साधु मार्ग से ऋष्ट मत हो । गुर महाराज 
के बहुत कुछ समझाने पर भी जब वह नहीं माना आर बोला-- अब मुझगे यह 
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संगम नहीं पलेसा । बिना पूछे नही जाना चाहिए, इसलिए मैं तो आपसे पूछने 
के लिए आया हूं | जब गुरु ने देखा क्रि अब यह साथुपने में रहनेवाला नहीं 
है, तब उससे कहा अच्छा, तो मेरी एक वात तो मानेगा ? वह वोला--और 
सब मानूंसा. पर नहीं जाने और विवाह नहीं करते की वात को नहीं मानूगा । 
यह सुनकर गुरु ने कहा- देख, मांस और मदिस काम में मत लेना | इनका 
सेवन मानव की दानव बना देता है । आपाढ़भूति ने कहा -- महाराज, जब इतचे 
दिनों तक आपकी सेवा में रहा हूं, तव यह वात अवश्य मानूंगा और मांग- 
सढिरा का सेवत नहीं करू गा । यदि कदाचिद्‌ मेरे घर में आ भी जायगा, तो 
-मैं घर-घार को ठोकर मार कर वापिस आपके पास आजाऊंगा | यह कह कर 
बह सीछे भरत नट के घर गया । वहां सभी लोग उसके आने की प्रतीक्षा कर 
ही रहे थे, सो इसे आया हुआ देखकर सब चहुत हृपित हुएं। और स्वागत 
करते हुए बोले--पधार्यि ! आपाढ्भूति बोला---यदि आप लोग आजन्म मांस- 
मद्रि का सेवन त्याग करना स्वीकार करो तो मैं आा सकता हूं, अन्यथा 
तहीं । यह सुनकर वे सब वोले--इन दोनो का त्याग हम लोगों से नहीं हो 
सकता है । तब आपाड्भूति बोला तो हम भी नहीं आ सकते है। यह सुनकर 
भरत भट ने सोचा--घर में आया हुआ हीरा वापिस चला जाय, यह ठीक 
नहीं । अतः उसने लड़कियों से कहा- सोचलो, यदि ये दोनों चीजे छोड़ने को 
तैयार हो तो ये आ सकते है कन्यथा नहीं | तब दोनों लड़कियों ने कहा--हां, 
हम इस दोनों का स्याग करते हैं । आपाद्भूति ने कहा--देखो, आज तुम लोगों 
का स्वार्थ है, अतः त्याग की बात स्वीकार कर रही हो ॥ किन्तु यदि किसी 
दिन तुम लोगो ने भूल से भी इसका सेवन कर लिया तो मैं एक भी क्षण 
तुम्हारे घर में नहीं रहूंगा और जहां से काया हूं वहीं पर वापिस चल्ना 
जाऊंगा । फिर मैं किसी भी बन्धन से वधा नहीं रहूंगा । दोनों लडकियों ने 
आपाढ्भूति की बाल स्वीकार करली और भरत नठ ने ठाठ-वाट के साथ दोनों 
लड़कियों का विवाह उसके साथ कर दिया और आपाढ़भूति उनके साथ सर्च 
प्रकार के काम-भोगों को भोगता हुआ आनन्द के साथ दिन बिताने लगा ) 
भरत नट के पास अपार सम्पत्ति थी, विशाल महल था और सर्न प्रकार 
का यश-बैभव प्राप्त था, आपादभूति इसमें ऐसा मस्त हो गया कि साम्राथिक, 
पौपध और नवकार मंत्र स्मरण आदि सब भूल गया | यदि उसे ध्यान हैं तो 
केवल एक ही वात का कि मेरे घर में कोई मांस-मदिरा का सेवन न करे । 
चट की दोनों लड़कियाँ इधर-उधर सखी-सहेलियों के घर जाती है तो वहाँ पर 
भी वे सावधान रहती हैं कि कही पर मांस-सदिरा खाने-पीने में न आ जाय । 
आपादभूति भी खाने-पीने के विपय में पूर्ण सतर्क रहता है और सब की और 


श्प्ड प्रवचन-सुधा 


हष्टि रखता है कि कहीं कोई उक्त वस्तुओं का सेवन तो नहीं करता है । इस 
प्रकार दोनों स्त्रियों के साथ अपने ससुर भरत नट के ऐश्वर्य का उपभोग करते 
हुए बहुत समय चीत गया । 


एक वार राजगृही नगरी में एक विदेशी न आया । वह नृत्य कला में 
बड़ा कुशल था । पैरों में पुतले वांध करके नृत्य किया करता था + वह राजा 
श्रेणिक की सभा में गधा और नमस्कार कर श्रेणिक से बोला--भहाराज, 
आपके राज्य में जो भी कुशल नृत्यकार नद हों उन्हें वुलाइये, यदि वे मुझे 
जीत लेंगे तो मैं उनका वास वव जाऊंगा। अन्यथा आपका पुतला पैरों में 
वांधकर सर्वेत्र नृत्य॒ दिखाऊंगा । उसकी बात चुतकर श्रे णिक ने अपने सभी 
नाभी नटों को बुलाया और उस विदेशी चट के साथ नृत्य करने को कहा ॥ 
परन्तु सभी नट उससे हार गये ) श्रेणिक यह देंखकर वड़ा चिन्तातुर हुआ नौर 
उसने भरत नट को बुलाकर कहा--भरत, अब इस विदेशी तट के साथ नृत्य 
करने की तेरी वारी है । देख, कहीं ऐसा न हो कि यह तुझे हरा दे, अन्यथा 
राज्य की शान चली जायगी । श्रेणिक की वात सुनकर भरत बोला-- 
महाराज, मैं इसे नहीं हरा सकता, कारण कि इसके भीतर अनेक कलाएं हैं 
और अ्व मैं वृद्ध हो गया हुं । किन्तु यदि आप आजा देवें और मेरे जमाईराज 
स्वीकार कर लेवें तो बात नहीं जायगी और शान वन्ती रहेगी | यह कह कर 
चह अपने घर आया | उसे चिन्तित देखकर लड़कियों ने पूछा--पिसाजी, गाज 
उदास क्‍यों दीख रहे हैं। भरत नट ने सारी बात लड़कियों को बताई । 
लड़कियों ने जाकर अपने पति आपाद्भूति से कहा | उसने हंसकर कहा-- यह 
कौनसी बड़ी वात है | ठुम जाकर अपने पिताजी से कह दो कि थे कोई चिन्ता 
थे करें, मैं उस विदेशी नृत्यकार के साथ नृत्य करूंगा | लड़कियों ने जाकर यह 
बात्त अपने पिता से कह दी और उसने जाकर राजा श्रेणिक से कह दिया कि 
उस जिदेशी चृत्यकार के साथ मेरे जमाईराज नृत्य करेंगे । 


राजा श्रणिक से तगर में घोषणा करा दी कि आज उस विदेशी नृत्यकार 
के साथ भरत नट के जमाईराज प्रतियोगिता में खड़ें होकर नृत्य करेंग्रे ॥ 
घोषणा सुनकर नियत समय पर सव सरदार जौर नगर के प्रधान लोग राज 
सभा में एकन्रित हो गये । पह्िले विदेशी नृत्वकार ने चृत््प प्रारम्भ किया। 
उसके नृत्य को देखकर सारी उपस्थित जनता मंत्र-मुग्ध होकर चित्रलिखित सी 
स्तव्घ हो गई। तब भरत के संकेत पर आपाढ़भूति रंगभूमि में उतरे । इन्हें 
अनेक ऋद्धियाँ सिद्ध थीं। अतः उन्होंने सर्वे रस और भावों से भरा ऐसा नृत्य 
विया कि जिसे देखकर सव लोग वाह-वाह कह उठे और जयकार की ध्वनि से 


विचारों की हृढ़ता शरण 


मॉकाश यूज उठा ।. आपषाढ़्भूति के इस अनुपम नृत्य को देखकर विदेशी 
नृत्यकार उनके चरणों में आकर गिर पड़ा और वोला है कलाकार, ऐसी 
अनुपम कला आज प्रथम वार ही मेरे देखने में आई है। मेरे पास ऐसी कोई 
कला नहीं है, कि जिससे मैं तुम्हारी बरावरी कर सकू ? फिर भी में जानना 
चाहता हूं कि आप कौन-कौन से नाटक कर सकते हैं ? आपाड्भूति मे कहा-- 
मैं संसार भर के नाटक कर सकता हूं | यह घुनकर वह सोचने लगा कि मैं 
इसे ऐसे नाटक को करने के लिए कहूं कि जिसे यह नहीं कर सके । तब उसमे 
राजा श्रेणिक से कहा महाराज, मैं इनके हारा किया हुआ भरत चक्रवर्ती 
का न(टक देखना चाहता हूं ॥ यदि यह्‌ नाटक आप इनके द्वारा दिखवा देवें तो 
बड़ी कृपा होगी । श्रेणिक ने भरत नट से कहा- कल आपके जमाईराज को 
भरतराज का नाटक करता होगा । सारे नयर में घोषणा करा दी गई । नृत्य 
स्थल पर विशाल मंडप बनाने का आदेश दे दिया गया । 
एक झठका : 
घोषणा सुनकर भतरनट की लड़कियों मे सोचा--इस ना/टक के करने में 
तो त्ीम-चार दिन लगेंगे और हमारे पतिदेव नाटक करने में संलग्न रहेंगे 
अतः मांस-मदिरा के सेवन के यह लिए अवसर उपयुक्त है। ऐसा विचार करके 
उन दोनों ने नौकरों से दोनों चीजें मंग्कर उनकी खा-पी लिया । जब आपाढ- 
भूति राजसभा से वापिस आया और घर में गया तो उसे मांस-मदिरा की 
गन्ध आई । उसे असली वात समझते देर नहीं लगी और उसने अवनी दोनों 
ही“ स्त्रियों को डाटते और धिक्कारते हुए कहा--अरी दुष्ठाओ, तुम्हें मांस- 
भदिरा को सेवन करते हुए शर्म नही आई और मेरे से किये हुए अपने वायदे 
को तोड़ दिया । जब मैं भी अपने वायदे के अनुसार इस घर में एक क्षण भी 
नहीं रह सकता हूं । आयढ़भूति को वात सुनते ही उनका नशा काफूर हो 
गया और क्षतान्याचना करती हुई बोली--पतिदेव, हमसे भूल हो गई । अब 
आगे से हम उन्हें कभी काम में नही लेंगी ॥ आपाढ़भ्ूति वे कहा--अब तुम 
लोग हमारे काम की नहीं रही हो । और मैं भी अब इस घर में नहीं रह 
सकता हूं, यह कहकर आपाढ़भूति महल से निकल कर बाहिर चले आये ।[ 
जब भरतनट को यह सब वृतान्त ज्ञात हुआ ती उसने लड़कियों से कहा-- 
अरी परापनियो, तुमसे यह क्‍या किया ? ऐसे अनमोल हीरे को तुम लोगों ने 
हाथ से खो दिया । इसने तो राजसभा मे आज मेरी कौर राजा की इज्जत 
बचा ली और विदेशी नृत्यकार को हरा दिया | तुम लोगों मे त्यागी हुई वस्तु 
बे काम में ले लिया, यह वहुत भारी पाप किया है। लड़कियां लज्जित और 
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दुखित होती हुई बोलीं--पिताजी, भूल तो हम लोगों से, हो यई । अब भागे 
कभी भी उन बस्तुओं का सेवन नहीं करेंगे । आप किस्री प्रकार उन्हें मना 
करके वापिस लाजो। भरत वोला-हमें तो बाशा नहीं है कि वे वापिस 
आयेंगे । फिर भी मैं लाने का प्रयत्न करूँगा । 
सच्चा नाटक : 
आपाढ्भूति भरत की हवेली से निकलकर रातभर एक एकान्त उद्यात 
में रहे । रात-भर उनको नींद नहीं बाई और बे अपने पिछले जीवन का 
विहंगावलोकन करते रहे । तथा भरत-चक्रवर्ती के जीवन के चिन्तन में निमग्न 
रहे । दूसरे दिन वे यथासमय राज-सभा में गये । देखा कि सब ओर अगणित 
नर नारी भरत का नाटक देखने की उत्सुकतापूर्वक प्रतीक्षा कर रहें हैं । घंटी 
बजने के साथ ही आपाढ्भूति ने रंम्रभुमि में प्रवेश किया और सर्वप्रथम भरत 
द्वारा की गई दिग्विजय का चित्र प्रस्तुत किया । त्तत्पश्चात्‌ नगर में सुदर्शन- 
चक्क के प्रवेश नहीं करने पर और पुरोहित द्वारा अपने भाइयों के आज्ञानुवर्ती 
नहीं होने की बात को जानकर उनके पास अघीनता स्वीकार करने के लिए 
सन्देश भिजवाया । बाहुबली के सिक्यय शेप भाई तो उसे सुनते ही दीक्षित 
हो गये । किन्तु बाहुबली ने उनकी अधीनता को ठुकरा दिया | सब भरत और 
बाहुबली का ऐसा अद्भुत युद्ध आपाढ्भूति ने दिखाया कि सारी सभा विस्मित 
होकर देखती ही रह गई। जव वाहुवली की तपस्या का हृश्य दिखाया 
तो उनके नाम के जयनाद से आकाश गूंज उठा भाई, जिसके पास 
शक्ति होती है, ऋद्धि-रिद्धि होती है, उसे अदुभुत कार्य करते में भी क्‍या 
लगता है ? 


तत्पश्चात्‌ भरत द्वारा ब्राह्मणों की उत्पत्ति का भी अद्भुत हृश्य दिखाया । 
अन्त में आरीसा-भवत का दृश्य प्रस्तुत किया। अभी तक तो आपाढ़भूति 
भरत का द्रव्य दृश्य दिखा रहे थे, क्योकि भरत की विभूति, नौ निधि, चौदह 
रत्न और उनके अपार भोगोपभोगों को ही दिखाया गया था। अब भरत 
के भावनाटक का अवसर आया तो आपाढ़भूुति के भाव भी उत्तरोत्तर बढ़ने 
लगे । वह भरत के समान ही सर्वे आभरणों से विभूषित होकर मारीसा भवन 
में घूमने लगा । सहसा हाथ की अंग्रुली से अंगूठी ग्रिर पड़ी । अंगुली निष्प्रभ 
प्रतीत हुई, तो एक-एक करके सर्वे आभूषण उत्तारना प्रारम्भ कर दिये और 
शरीर की घटती हुई श्री को देखकर बैराग्य का सागर उमड़ पड़ा । तत्काल संयम 
को स्वीकार किया गौर देखदे-देखते ही केवलज्ञान और केवलद्क्केन उत्तन्न हो 
गया और आपाइशभूति केवल्नज्ञानी वन गये । 


विचारों की हृढ़ता श्द्छ 


राजा श्रेणिक और उपस्थित लोग भरत का यह साक्षात्‌ नाटक देखकर 
सुख मे अंगुली दवाकरके रह गये । वह विदेशी नृत्यकार भी यह देखकर दंग 
रह गया । 


भरत को केवल ज्ञात उत्पन्न हुआ जानकर देवगण आकाश में जय-जयकार 
'करने लगे । जब आपाढ़भूति केक्ली रंग्भूमि से वाहिर निकले तो पांचसी 
मनुष्यों ने उनसे संयम अंगीकार किया। आपाढ्ुभूति उन सबके साथ अपने 
भुर के पास गये । अनेक सन्‍्तों को आता हुआ देखकर ग्रुरु के संघस्थ साधु 
चर्चा करमे लगे क्रि यह किस महात्मा का संघ आ रहा है | ग्रुरु देव को पहिले 
ही पता था । जब आपाडढ़भूति सामने पहुँचे तो गुरु ने कहा -- अहो मुने, चेत 
गए ? उन्होंने कहा-- आपने चेतन का मार्ग बताया था, उसी के प्रताप से 
मैं चेत गया हूं । तत्पश्चात्‌ गुरु ने पूछा-- अहो केवली, बताइये--मैं भव्य हूं, 
या अभव्य ? तब केवली ने कहा आप इसी भव में मोक्ष जायेंगे । यथासमय 
गुर की भाव शुद्धि बड़ी और वे भी केवल ज्ञान प्राप्तकर मोक्ष को पधार गये । 


भाइयो, मानव या इन्सान वही है, जिसके विचार, धारणा और सिद्धान्त 
एक ही रहते हैँ । जो जरासा भी निमित्त मिलने पर अपने बिचारों और 
भावों को बदलता है, उसे मानव नहीं कहा जा सकता है । देखो आपाढ़भूति 
गिरे तो कहां तक गिरे ओर चढ़े तो कितने चढ़े ? क्या आप उनको गिरा हुआ 
मानेंगे ? वे गिरने पर भी गुरू की इस शिक्षा पर हृढ़ रहे कि जहाँ पर 
माँस-मदिरा का सेबन होगा, वहां पर मैं नहीं रहूंगा और ऐसे लोगों के साथ 
किसी प्रकार का संपर्क ही नही रक्खूगा | जो गुरु की शिक्षा को मानने वाले हैं, 
उनका कल्याण क्‍यों नहीं होगा ? अवश्य ही होगा १ यदि कोई पुरुष आचार्य 
जी वन जाय, परन्तु विनयवाब्‌ नहीं रहे और उनकी आज्ञा से वाहिर चला 
जाय, तो उसका पतन होगा ही । भाई, जैन मुनि आज ही पैदा नहीं हुए 
हैं और न जैन सिद्धान्त और उसके कथानक भी आज ही उत्पन्न हुए है। 
थे तो अनन्त काल से चले आ रहे हैं । तथा अन्य मत भी सदा से चले आ 
रहे है और लोगों का उत्थान-पतन भी हमेशा से होता आया है । किन्तु वे ही 
मनुष्य इस संसार-गर्ते से अपना उद्धार कर पाते है, जो कि मात्म-उद्धप्र के 
लक्ष्य पर दृढ़ रहते हैं। पहिले के आचार्य स्त्रयं अपने कत्तेंव्य-पालन में हृढ़ 
होते थे तो उनके शिष्य भी चैसे ही कत्तंव्य-परायण होते थे ॥ आचार्य को 
सूर्य के समान तेजस्वी और तज्रतापी होना चाहिए, जिसके त्तेज और प्रतप 
से शिष्यगण दहले और पापाचरण से दूर रहें ॥ आज हम लोगों के पास 
आडग्वर है--ढोंग है और कोई भो ऋद्धि-सिद्धि नहीं है। यही कारण 


श्८८ प्रवचन-सुधा 


है कि आज आचार्यो का हर एक व्यक्ति सामना करने को तैयार हो 
जाता है। अन्यथा तेजस्वी और प्रतापी आचार्यो का मुकाधिला करना 
क्या आसान था। पूवे समय क्षे ऋषि-घुनि और आचार्य संघ, समाज 
ओऔर घर्मं के ऊपर संकट आने पर मर मिटते थे । और कभी पीछे नहीं 
हद्ते थे । कि 
तप का चमत्कार 
पूज्य रघुनाथजी महाराज वि० सं० १८१३ में सादड़ी को सर करने के 
लिए और जयमल जी महाराज बीकानेर को सर करने के लिये पघारे। मार्गे 
में दोनों सन्‍्तों को वहुत कष्ट उठाने पड़े । जब वे जीजावर से विहार करते 
हुए आगे बढ़े तो मार्ग भूल गए । पीरचन्दजी--जों जाति के दरोगा थे और 
बेले-वेले पारणा करते थे---उनसे भ्रुर्देव ने कहा -पीरचन्दजी ! मार्ग में प्यास 
का परीपह अधप्विक है और मुझे भी प्यास लग रही है तो तुम गांव में जाओोे 
और पानी लेकर आओ । वे दो बड़े पात्र लेकर चले । उस समय वहां पर 
जतियों का बड़ा चमत्कार था। उन्होंने विचार किया कि ये साधु ज्ञान- 
ओऔर क्रिया से तो परास्त नही किये जा सकते हैं। अत. इन पर कोई लांछन लगा 
कर इन्हें परास्त किया जावे | जब वे पानी लेने के लिए गांव के पास पहुंचे तो समीप 
में जो भोमियों की पोल थी, वहां गये ॥ भोमियों ने पूछा--महाराज, क्या 
चाहिए है ? पीरचन्दजी ने कहा--घोवन-पानी की आवश्यकता है। उन्होंने 
कहा-- आप रावले में पधारो । उस समय जतियों ने ठाकुर को सिखला 
दिया । उन्होंने एक पात्र मे तो दूघ वहरा दिया ओर दूसरे पात्र में छांछ वहरा 
दिया । उस छाछ में एक मरी कीड़ी पड़ी थी, जो वहराते समय पीरचन्दजी 
को नजर नहीं आई । जव वे वहां से बाहिर निकले तो अनेक लोग इकटूठे 
हो गये और वोले--महाराज, जैनवर्म को क्‍यों लजाते हो ? उन्होंने पूछा-- 
हम कैसे जैन धर्म को लजाते हैं ? तो वे लोग वोले--आप इन पात्रों में मांस- 
मदिरा लेकर आये हैं ! पीरचन्दजी ने कहा--भाई, हम लोग तो इन वस्तुओं 
कं स्पर्ण तक भी नहीं करते हैं, उनके लाने को वात बहुत दुर है ॥ लोग 
बोले---पात्त दिखलाओ ! पीरचन्दजी ने कहा--मैं पात्र तुम लोगों को नहीं 
दिखा सकता | ग्रुरु महाराज के सामने दिखाऊंग्रा । लोगों ने वहीं पात्र देखते 
का विचार किया, परन्तु उनके तपस्तेजस्वी शरीर के सामने हिम्मत नहीं हुई 
और अनेक लोग उनके साथ हो लिये। लोगों के कहने से ठाकुर सा० भी 
आ गये । लोगों ने उनसे कहा--जआप इनके पात्र दिखला दो तो हम लोगों 
की बात रह जावे, क्योंकि लोग कहते हैं कि मांस-मदिरसा बहराया है और ये 
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कहते हैं कि नहीं वहराया है । ठाकुर सा० ने कहा--महाराज, यदि आपका 
कथन सत्य है, तो पात्र दिखला दीजिए । तब पीरचन्दजी वे कहा--ठाकुर 
सा०. आप गांव के मालिक है, आपके लिए सब मत वाले एक से हैं, अत्त 
किसी के भी साथ पक्षपात नहीं होना चाहिए। ठाकुर बोले--महाराज यदि 
इन लोगों का कथन असत्य निकला तो हम इन लोगों को गांव से ,बाहिर 
निकाल देंगे । और हम आपके चरणों में पड़ेगे । पीरचन्दजी बोले--वैसे तो 
हम गुरु के सिवाय किसी को भी पात्र नहीं दिखाते हैं | किन्तु जब अवसर 
आ गया है, तब दिखा देते हैं। यह कहकर उन्होंने अपनी झोली नीचे रखी 
और मुख से कहा इष्ट देव, तार ! इसके पश्चात्‌ जो झोली खोल कर पात्र 
विखाये तो असली कम्मोदिनी चांवलो के भात से भरे हुए दिखे । उन्हें देखते 
ही सारी जनता अवाक्‌ रह गई जौर सब जती-मती ठंडे पड़ गये । ठाकुर सा० 
यह देखकर बड़े विस्मित हुए और वोले--ऐसे ऊंचे महात्मा यदि एक फूंक 
मार देवें तो मेरा पता भी न चले । उन्होंने हाथ जोड़कर कहा--महाराज, 
हमसे भूल हो गई | पीरचन्दजी वौले--नहीं, तुम्हें इसका दंड भोगना पड़ेगा । 
ठाकुर के बहुत अनुनय-विनय करने पर उन्होंने कहा--ठाकुर सा०, यहां पर 
शिलापटू पर लिख दिया जाये कि आगे से मुहपत्ती वाले साधु की कोई 
बेइज्जती नहीं करेंगा। यदि कोई करे तो उसे गाय और कुत्ते की सोौगन्ध है । 
आजतक वहां पर यह शिला लेख मौजूद है । 


वन्घुओ, जब अपने भीतर ऐसे महात्मा सन्‍त थे, तव कोई भी उनका 
सामना नहीं कर सकता था और न घर्म का लोप या अपमान ही कर सकता 
था । किन्तु आज भीतर से सब खीखले है, अन्दर दम नहों है । जिसके भीतर 
ऋष्धि-सिद्धि है ओर चमत्कार है तो चमत्कार को नमस्कार होता है । इन 
ऋडद्धियों की सिद्धि तभी होती, जवकि मनुष्य अपने जप-तप और सिद्धान्त में 
सदा एक-सा हढ वना रहे ॥ बिना त्याग और तपस्या के कोई सिद्धि प्राप्त 
नहीं हो सकती है । 


एक चार माधव मुनिजी महाराज के सामने कुछ दे पी लोग आये और 
थोले कि मुख पर यह कपड़े की पट्टी क्‍यों वांध रखी है ? मुचिजी अधिकतर 
पलल्‍लीवालों और आदयंसमाजियों में ही घूमते थे। मुतिजी ने कहा-- 
जीवों को यतना के लिए वांधी हुई है जिससे कि मुख में जीव नहीं घुस 
सके । यह सुनकर हं पी लोग बोले--जीव मुख में कैसे घुस सकता है । इतना 
कहते ही बोलने वाले द्वेषी के मुख में एक उड़ता हुआ जीव घुस गया । 
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यह देखकर सब लोग कहने लगे---त्रावा ठेरी बड़ी करामात है । इसके बाद वे 
हुं पी लोग भी मु हपत्ती वांधने लगे । 

इस सब के कहेने का अभिप्राय यही है कि भगवान्‌ के श्रत्येक बचन में 
अपूर्ये करामात है और जो उन पर हृढ़ श्रद्धा करके तदनुसार जाचरण करते 
हैं, अनेक प्रकार की ऋद्धि-सिद्धियाँ आाज भी प्राप्त होती हैं। भतः हमें अपनी 
विचार-घारा को हृढ रखनी चाहिए 


जि० स० २०२७ कातिक शुक्ला ६ 
जोधपुर 


पद आत्मलक्ष्य की सिद्धि 





बन्चुओ, इस विश्व के प्रांगण में अनेक जीव आते है भौर जाते हैं । 
इसमें चतुर्गति रूप चार बड़े जंक्शन हैं, जिसमें सबसे घड़ा जबशन भसुष्यगत्ति 
का है, जिसमें संसार के कोने-कोने से अनेक रेल गाड़ियां जाती हैं भर जाती 
हैं । कोई गाड़ी दण मिनिट ठहरती है, तो कोई पन्द्रह; बीस या तीस मिनिट 
ठहरती है । जिसको उत्तरना होता है बह उतर जाता है और जिसे जाना होता 
है, वह चढ़ कर चला जाता है। मनुप्यगति में जन्म लेना उसी व्यक्ति का 
सार्थक है, जो कि अपना लक्ष्य सिद्ध करके यहा से जाता है। आत्मलक्ष्य बही 
व्यक्ति सिद्ध कर पाता है, जो कि प्रतिदिन यह विचार करता है कि-- 

कोइह कीदुग्गुण: क्वत्य: किप्राप्य: किल्लिसित्तक: । 

मैं कौन हूं, मेरा क्या गुण है, मैं कहा से आया हूं, मुझे क्या प्राप्त करना 
हैं और किस निमित्त से मेरा अभीष्ट साधन होगा ? इस प्रकार की विचार- 
छारा जिसके हृदय में सदा प्रवाहित रहती है। वह व्यक्ति आत्म-हित के 
साधना में सदा सावधान रहता हे और अपना कर्ंब्य भली भांति पालय करता 
रहता है। कर्तव्यनिष्ठ व्यक्ति का हृदय सदा आनन्द से भरपूर मौर शान्‍्त रहता 
है | किन्तु जो व्यक्ति मात्म-साधघना मे तत्पर नहीं होता है बह स्वयं तो भ्शान्त 
रहता ही है, साथ ही जो भो उसके सम्पर्क में जाता है, वह भी बशान्त हो 
जाता हैं । किसी प्राचीन कवि ने कहा भी है--- 
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पर-सुख देखी जो जरे, ताकों कहां आराम १ 
पर-दुख देखी दुख लहै, सो है आतमराम ॥ 
यदि अपना हृदय शान्त है--स्थिर है--तो कोई कीसा भी व्यक्ति मिल 
जाय, तो भी उसका कुछ भी वियाड़ वहीं कर सकता है। परन्तु जिस व्यक्ति 
का हृदय स्थिर नही है वह जहां भी जायगा, वहां के वातावरण से प्रभावित 
होकर अपना ध्येय भूल जायगा और दूसरे के तत्त्व को ग्रहण कर लेगा । जैसे 
कोई साधारण दुकानदार किसी वड़ी कम्पनी में गया, वहां पर अनेक व्यक्ति 
अपना-अपना काम कर रहे हैं, उत्तम फर्नीचर सजा हुआ है, आने और जाने 
के मार्ग भी अलग-अलग हैं । कम्पनी के ऐसे ठाठ-बाट की देखकर वह दुकान- 
दार प्रभावित हुआ जौर विचारने लगा कि मैं भी अपनी दुकान को उठाकर 
ऐसी ही कम्पनी खोलूंगा और ठाठ से कमाई करूंगा। पर उसे यह पत्ता ही 
नही है कि कभ्पनी खोलने के लिए कितने साधन इकट्ठे करने पड़ते हैं, कितना 
दिमाग लगाना पड़ता है और कितनी पूजी की आवश्यकता होती है ? तो 
भाई, त्रताओ--कैया अपने विचार को सफल कर सकता है ? कभी नहीं ? पर 
यदि वह अपनी दुकानदारी को बढ़ावे, उसे तरक्की दे और दिमाग से काम 
करे तो एक दिन उसकी वह दुकान ही वड़ी कम्पनी बन जायगी। जहां बड़े 
पैमाने पर काम होता है, उसे कम्पनी कहते हैं और जहां छोटे रूप में काम 
होता है उसे दुकान कहते है। अपना कारोबार घटाना और बढ़ावा अपने ही 
हाथ में है । जब तक मनुष्य इस उन्नति और बवनति के मूल सिद्धान्त को 
ध्यान में नहीं लेता है, तव तक वह अपने उद्देश्य में सफलता नहीं पा सकता 
है। जो दुनिया की वातों को देखकर केवल मनसूबे वबाघता रहता है, करता- 
घरता कुछ नहीं है और व्यर्थ में समय व्यतीत करता है, वह कैसे अपनी उन्नति 
कर सकता है । 
एक लक्ष्य निश्चित करो ! 
भाइयो, मैं अपनी ही वात सुवाऊँ, चालीस-पैत्तालीस वर्ष पहिले जब मैं 
संस्कृत और प्राकृत का अध्ययच कर रहा था, तव मत में यह उमंग उठी कि 
साथ में अंग्रेजी जोर उदूं का भी अभ्यास किया जाय । यह सोचकर मैंने 
उनका भी पढ़चा प्रारम्भ कर दिया | एक दिन एक पंडित जी जाये और मुझे 
चार भाषाओं का एक साथ अभ्यास करते देखकर बोले--महाराज, आप यह 
क्या कर रहे हैं ? मैंने कहा---पढ़ाई कर रहा हूं । वे वोले---बद्यपि आपका 
दिमाग तेज है, त्थापि मेरी राय हैं कि आप एक-एक विषय को लीजिए । एक 
में मच्छी नति हो जाने पर दूसरे विषय को लीजिए ॥ यदि एक साथ ही सब 
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भाषाबों की खिचड़ी बतायेंगे तो किसी में भी आप पारंगत नहीं हो सकेंगे । 
उस समय उनकी बात मुझे कुछ बुरी सी लगी ओर मैंने अपनी पढ़ाई का क्रम 
पूर्ववतु ही चालू रखा । वीस-पच्चीस दिल के बाद समझ में आया कि उनका 
कहना ठीक है । क्‍योंकि जब मैं एक घलिपय की ओर अधिक ध्यान 
देता तो दूसरें विपय में कच्चावट रह जाती है । तब किसी की यह उक्ति 
याद आई । 

“एक हि. साधे सब सघ्घे, स्व साथें सब जाय ॥ 


इसलिए हम जो काम रह रहे हों, उसमें ही हमें तन-मन और धन से 
जुट जाना-चाहिए, ताकि चालू काम मे प्रगति हो । आप दुकाच पर वैठे-बैठे 
चाहें कि एक साथ में रोकड़ भी मिला लूं, आने-जाने वालों से बातें भी करता 
रहूं और पुस्तक भी पढ़ता रहूं ? तो क्या ये सब काम एक साथ कर सकते 
हैं ? नहीं कर सकते हैं। भले ही आपका दिमाग कितना ही तेज क्यों न हो । 
सदि दिमाग तेज है त्तो एक ही विपय की ओर लगाइये, आपको अपूर्व सफलता 
आप्त होगी । मुझें इस समय शतावधानी रवत्नचन्द्र जी महाराज की याद आ 
रही है, उतकी बुद्धि वड़ी तेज और स्मरणशक्ति बड़ी प्रवल थी । बे व्याख्यान 
देते हुए बीच-ब्रीच में किये जाने वाले प्रश्नों को हृदयंगम करते जाते थे और 
अन्त में क्रमवार उनका उत्तर देते थे । उनके इस चमत्कार का रहस्य यह था 
कि वे व्याख्यान देते हुए भी प्रश्नों को अवधारण करने की ओर ही उपयुक्त 
रहते थे और किये जानेवाले प्रश्तों को अपने मस्तक की पट्टी पर क्रमवार 
अंकित करते जाते थे । व्याख्यान देते हुए भी उत्तका ध्यान प्रश्नों को अपने 
भीतर अंकित करने की ओर ही लगा रहता था। इसी प्रकार जिस व्यक्ति का 
ध्यान सांसारिक कार्यों को उदासीनभाव से करते हुए भी आत्मा की ओर 
स्हेगा, वह्‌ अवश्य ही आत्म-सिद्धि को प्राप्त कर लेगा । आत्म-सिद्धि की श्राप्ति 
'क्षा उपाय वतलाते हुए पूज्यपाद स्वामी ने कहा है--- 


आत्मज्ञातात्पर कार्य न्त बुद्धो धारयेच्चिरस्‌ ॥ 
कुर्यादर्थवशात्‌.. किचिदाबकायास्यामतत्पर' 
अर्थात्‌--आत्महितैपी पुरुष को चाहिए कि बह आत्मज्ञान के सिवाय 
अन्य कार्य को अपनी बुद्धि मे अधिक समय तक धारण न करे ॥ यदि कार्य 
बशाप् वचन से बोलना ओर काय से कुछ कार्य करना भी पड़े तो उसमें 
अतत्मर अनासक्त--रहसे हुए ही करे । भाई, आत्मसिद्धि की कूंची तो यह 
है । जब तक मनुष्य सांसारिक कार्यों की ओर से अपनी चित्तदृत्ति को नहीं 
श्र 
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हंटायेगा और आत्मस्वरूप की ओर उन्मुख चहीं होगा, उसमें तन्‍्मय नहीं 
होगा, तब तक आत्म-सिद्धि सभव नही है ॥ 

भाइयो, आप लोय जो इस समय व्याख्यान में बैठे हैं, सामायिक में बैठे 
हैं. तो इसमें भी लक्ष्य आत्मस्वरूप को प्राप्ति का ही हैं। इमसे आत्मा को 
नित्य नयी खुराक मिलती रहती है । हमें प्रत्येक कार्य करते हुए यह मन्यन 
करते रहता चाहिए कि यह आत्मा के लिए कहा तक उपयोगी है ? यदि उप- 
योगी प्रत्तीत हो तो करना चाहिए, अन्यथा छोड़ देवा चाहिए। हम चाहे जैन 
हों, या वैष्णव, मुसलमान हों. या ईसाई, पारसी हों या सिकख ? [किसी ञ्नी 
जाति या सम्प्रदाय के क्‍यों न हों, किन्तु यदि हमने अपनी आत्मा को जान 
लिया, तो ऊपर के जो ये सव मत और सम्प्रदायों के खोखे और जामे हैं, 
उन्हें उत्तार कर फेंकने हो पड़ेंगे । आप लोगों की दुकानों मे बाहिर से खोजों 
में माल जाता है, माप लोग उन्हें खोलकर माल को दुकान के भीतर रख लेते 
हैं और खाली खोखों को वाहिर रख देते हैं। खोले का उपयोग माल को 
सुरक्षित पहुंचाने भर का होता है। इसी प्रकार शरीर से सम्बन्ध रखने वाले 
ये जाति और सम्प्रदाय भी खोखे से ही समझना चाहिए। इनके भीतर जी 
आत्माराम रूपी उत्तम माल है, उसे जब हमने जान लिया अर्थात्‌ अपने भीतर 
जमा कर लिया तो फिर खोखों के मोह से क्या प्रयोजन है ? वस, ज्ञानी जीव 
शरीर और मत, पन्‍्ध या सम्प्रदाय को खोले के समाच समझता है । वह 
आत्मा को अपनी स्वतन्‍्त्र वस्तु मानता है और शरीर आदि को पर एवं पर 
तन्‍्त्र चस्तु माचता है । यही कारण है कि पर-वस्तुओं के प्रति ज्ञानी-पुरुप की 
मनोवुत्ति उदासीम, अनासक्त या निरपेक्ष हो जाती है मौर अपनी आत्म-निधि 
के प्रति उसकी वृत्ति सदा जागरूक रहती है । 





प्रमाद को छोड़िए 

अभी आपके सामने छोटे सुति जी ने पांच श्रकार के प्रमादों का वर्णन 
किया । ये विकथा, कपाय, निद्रा, मद और विपयरूप प्रमाद आत्मा को 
अपने स्वरूप से दूर करते हैं, अतः ये आत्मा के लिए हानि कारक हैं । यथार्थ 
में ये सभी प्रमाद बेकार या निकम्मे पुरुषों के कार्य है। जो व्यक्ति वेकार या 
निकम्मा होता है, वह इधर-उघर वैठकर लाना भ्रकार की विकथाएं करता 
रहता है। जिसके ऊपर कार्य का भार होता है, वह व्यक्ति कभी भी कहीं- 
बैठकर विकया नहीं करेगा और म वेकार की गप्पें ही हांकेगा । यदि कोई 
ब्ाकर के सुनाने का प्रयत्त भी करेशा तो वह यही कहेगा कि भाई साहब, 
अभी मुझे सुनने का अवकाश नहीं है। इसी प्रकार सिकम्मा व्यक्ति ही भंग 
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छावत्ता मिलेगा, या निद्रा लेता हुआ मिलेगा। जिसके पास काम है, वह इन 
दोनों ही के सम्पर्क से दूर रहेगा ! विपय और कपाय तो स्पष्ट रूप से ही 
आत्मा का अहिं। करनेवाले हैं। जिनकी दृष्टि आत्मा की ओर नहीं हैं वे 
लोग ही पंचेन्द्रियों के विपय-सेवन में मस्त रहते है, उन्हें इसी जन्म में ही 
अनेक रोगो की भयंकर यातनाएँ भोगनी पड़ती हैं और परभव में नरकादि 
गतियों में जाकर अनन्त दुःख भोगना पड़ता है । यही हाल कपायों के करने 
का है । कपायों को करने वाला व्यक्ति इसी जन्म में ही कपायी कहलाता है 
और निरन्तर सन्तप्त चित्त रहता है। उसे घर के भीवर भी शान्ति 
नहीं सिलती तथा परभव में तरकादि दुर्गेतियों में अनन्तकाल तक 
परिभ्रमण करते हुए असीम दुःख उठाना पढ़ते हैं। इसलिए ज्ञानी प्रुरुष 
तो सदा इससे बचमे का ही भ्रयत्व करते हैं गौर यह भावना भात्ते रहते 
हैं कि-- 

आतम के अहित विषय-कपाय, इनमें सेरो परिणति न जाय। 

मैं रहूं कापमें आप लोन, सो करहु, हीहुं ज्यों निजाधीन ॥ 


भष्दयो, आप लोग व्यापारी हैं जौर जब व्यापार जोर से चलता है और 
जब सवाये-डच्चोड़े हो रहे हैं, तब यद्दि ग्राहक किसी वस्तु को दिखाने के लिए 
दस वार भी कहता है तब भी आप उसे वह बस्छु उठा-उठा करके विखाते हैं । 
उस समय भूख-प्यास भी लगी हो तो भी खाना-पीना भूल जाते हैं मोर यदि 
नींद भी ले रहे हों तो जागकर ग्राहक की फरमायश पूरी करते हैं | जब 
लौकिक एवं विनश्वर इस लक्ष्मी की प्राप्ति के लिए ये सब प्रमाद छोड़ना 
आवश्यक होते हैँ, तव आत्मिक और अविनश्वर मोक्ष लक्ष्मी की प्राप्ति के 
लिए तो और भी अधिक प्रमाद-रहित होने और जागरूक रहने की आवश्यकता 
हैं । अनादिकाल से हमारे ऊपर विषय-कपाय की प्रदृत्ति से जो कमं-जाल लगा 
हुआ है उससे छूटते के लिए तवीन कर्मोपार्जन से बचना होगा और पुराने 
कर्मेजाल को काटना होगा । और ये दोनों कार्य तभी संभव हैं, जबकि भाप 
प्रमाद को छोड़ेंगे । आपके सामने बैठे हुए ये लड़के अभी गप्पें मारने जीर 
खेलने-कूदने में समय बिताते हैं। किन्तु जब परीक्षा का समय आता है, तव 
यह भूल जाते हैं और पढ़ाई में ऐसे संजग्त होते हैं कि फिर खावे-पीने की 'भी 
सुध-दुध नही रहती है। क्योंकि ये जानते हैं. कि यदि परीक्षा के समय भी 
हम खेल-कूद में लगे रहेंगे तो कभी भी उत्तीर्ण नहीं हो सकेंगे । तो भाई, आप 
लोगों को जो यह मनुष्य भव मिला है, वह णुक परीक्षा काल के समान ही 
है। यदि इसमें पुरुषा्थ करके अपना कर्मजाल काट दिया और इस संसार से 
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उत्तीर्णता ध्राप्त कर ली तो सदा के लिए अविनश्वर मुक्ति लक्ष्मी आप्त हो 
जायगी । वयोकि ज्ञानियों ने कहा है कि--- 


यह मालुप पर्याय, सुकुल, सुनिवा जिनवाणोी, 
इह विधि गये, न मिले सुमणि ज्यो उदधि-समानो । 
यह मनुष्य पर्याय, उत्तम कुल और जिनवाणी के सुनने का उत्तम अवसर 
यदि यो ही खो दिया और बात्म-हित नही किया तो फिर इनका पुन पाना 
वैसा ही है जैसा कि समुद्र मे गिरी हुई मणि का पाना दुर्लभ है । इसलिए ज्ञानी 
जब पुकार पुकार करके कहते हैं कि-- 
तातें जिनचर--कथित तत्त्व अभ्यास करीजे, 
सशय विश्व मोह त्यागि आपी लख लीजे ॥। 
ज्ञान समान न आन जगत से सुख को कारण, 
यह परमामृत, जन्म-जरा-सृति रोग निवारण ॥ 
है बन्धुओ, इसलिए अब प्रमाद को छोडकर भगवद्‌-भाषित तत्त्वो का 
अभ्यास क्रो और सशय, विप्वम, मोह, प्रमाद, विषय और कपाय आदि दुभवों 
को छोडकर अपने आपका स्वरूप पहिचानों, अपने आपका ज्ञानर प्राप्त करो । 
ज्ञान के समान जग्रत मे अन्य कोई भी वस्तु सुख का कारण नही है और यह 
ज्ञान ही अनादि काल से लगे हुए जन्म, जरा और मरणरूपी महारोगो के 
नाश करने के लिए परम अमृत के समान है। जैसे आप लोग इस लौकिक 
व्यापार के समय्र अन्य सब भूल जाते है, उसी भ्रकार आत्मिक व्यापार के 
समय अन्य सबको भी झुलाना पडेगा 
भादयो, जरा विचार तो करो--जिस धर्म के प्रसाद से, भगवाद््‌ के जिन 
चचलनो के प्रताप से आज भाप लोग अत्वन्द भोग रहे हैं तो घटे-दो घटे उसको 
भी तो याद करना चाहिए | यदि घर की उलझनो से निकल कर के यहा 
घडी दो घडी को आये हो, तो फिर उतने भी समय में प्रमाद क्यो ? बाते 
क्यो और नींद क्यो? यदि कोई बाते करता भी हे तो उधर से उप- 
योग हटाकर आत्महितेपी अपना उपयोग व्यारयान सुनने सामायिक करने 
ओर आत्म-चिन्तव करने में ही लगता है। जो कुशल श्रावक होते हैं वे 
लौफिक कार्यों के साथ परमाधिक काये को भी साधने मे सावधान रहते है । 
ओर अपनी-चर्या ऐसी बचाते हैं कि जिससे उत्की ग्राडी ठीक सुमार्ग पर बिना 
किसी विघ्न-वाधा के चलती रहती है ॥ कहा भी है--- 
जैसे चाव हलको थको, परले पार ले जाय । 
त्यों छानी सनन्‍्तोष से, सद-गति में पहुचाय |? 
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जैसे नाव हलकी है, उसमें कोई छिद्र नहीं है और खेवाटिया कुशल है 
तो उसमें जितने भी यात्री बैठेयें, वे पार हो जायेगे | परन्तु जो नाव जजेरित 
है, दूटी-फूठी और छिउ्र-युक्त है, उत्तमे जो बैंठेगा, तो डूजेगा ही । वह कभी 
पार नही पहुंच सकता । किन्तु जिसकी नाव उत्तम है और खेवटिया भी होशि- 
यार है, तो कभी भी डूबने का डर नही रहता है । आप लोगों को जैनधर्म रूपी 
नाव भी उत्तम और मजबूत मिली है और उसके सेवनहारे आचाये लोग भी 
उत्तम मिले हैं । फिर आप लोग उसमे वेठकर के ससार से पार पहुंचने का 
प्रयत्न बयों नहीं करते है ? इस स्वर्ण अवसर को हाथ से नहीं जाने देता 
चाहिए । 
सशयशील की दडुर्गति 


आपाड़ाचार्य पच्मास शिष्यों के गुरु थे, महाद विद्वान थे और भाठों सम्प- 
दाओं से सम्पन्न थे । माता के वश को जाति कहते है, उनका मातृबश 
अत्यन्त निर्दोष था, अतः वे जातिसम्पदा से सम्पन्न थे । पिता के वश को कुल 
कहते हैं । उनका पितृवश भी निर्मल और पवित्र था, अत वे कुलसम्पदा से 
भी सम्पन्न थे । वे वलसम्पदा से भी सम्पन्त थे, क्योकि उनका आत्मिकबल 
अद्वितीय था। वे रूपसम्पदा से भी युक्त थे, क्योंकि उनका रूप परम सुन्दर 
था। वे मतिसम्पदा से भी संयुक्त थे, क्योंकि वे असाधारण बुद्धिशाली थे । 
कोई भी-किसी प्रकार की समस्या उनके सामने यदि आ जाती तो वे उसे 
इस प्रकार से सुलझाते थे कि दुनिया देखती ही रह जाती थी। बे प्रयोग- 
सम्पदा के भी घनी थे, स्व-मत के बिस्तार करने के जितने भी उपाय होते 
है, उन सब के विस्तार करने में -प्रयोग करने में कुशल थे। ज्ञानसम्पदा 
भी उनकी अदुमुत थी, जो भी प्रश्त उनसे पूछा जाता था, उसका वे तत्काल 
उत्तर देते थे और संग्रहसम्पदा से भी सम्पन्न थे, क्योंकि वे सदा ही उत्तम 
और आत्मकल्याणकारी वस्तुओ से अपना ज्ञान-भण्डार भरते रहते थे । जिन 
आचार्य के पास “5 सम्पदाए होती है, उनका कोइ सामना (मुकाबिला) 
नहीं कर सकता हैं। जौर यदि कोई करता भी है तो उसे मुह की खानी 
पड़ती है | 

हा, तो वे आपाढाचार्य उक्त आठो सम्पदाओ से सम्पन्त थे । एक वार 
उनके एक शिष्य ने संधारा किया। आचाये ने उससे कहा--शिष्य, यदि लू 
स्वर्ग में जाकर देव बने तो एक वार भा करके मुझसे अवश्य मिलना । शिष्य 
ने हा भर दी और वह यथासमय काल कर गया । दिन पर दिन बीतने नगे 
और वर्ष-दो वर्ष भी वीत गये, तव भी वह स्वर्ग से उसके पास नहीं आया । 
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कुछ समय के वाद दूसरे शिष्य ने संथारा किया। भरुरु ने उससे भी वही बात 
कही | पर जनेक वर्ष वीतमे पर भी वह नहीं आया । इस प्रकार क्रमशः 
तीसरा, चौथा जौर पांचवां शिष्य भी संथारा करके काल करता गया। 
मसगर लौट करके कोई भी गरृरु के पास मिलने को नहीं जाया ] तव आचार्य 
के सत में विकल्प उठा कि यदि रवर्यादि होते तो कोई शिप्य तो भा करके 
मिलता । पर वर्षो तक मेरी आज्ञा में रहने पर और संथारा के समय  ां' 
अर देने पर भी कोई मेरे पास आज तक नहीं आया हैं, तो ज्ञात होता है कि 
कोई न स्वर्ग है और व कोई नरक है । ये तो सब लोगों को प्रलोभन देने और 
डराने के लिए कल्पित कर लिग़्रे गये प्रतीत होते हैं । इस प्रकार उनके हृदय 
में प्रभाद ने--शंका ने प्रवेश पा लिया । परन्तु उन्होंते अपनी इस बात को 
भीतर छिपा करके रखा, वाहिर में किसी से नहीं कहा । किन्तु भीतर-ही 
भीतर वह्‌ शल्य उन्हें चुभती रहती और श्रद्धा विन पर दिन गिरती जाती 
थी । एक वार उनका सबसे छोटा शिष्य बीमार पड़ा | वह अत्यन्त बुद्धिमान, 
प्रतिभाणाली और आचार्य के योग्य उक्त आठों सम्पदाओं से सम्पन्न था। 
आचार्य ने दिल खोलकर उसे सर्वशास्त्र पढाये थे और उस पर उनका स्नेह 
भी बहुत था । जब इलाज कराने पर भी वह स्वस्थ नहीं हुआ और उसते 
अपना अन्तिम समय समीप आया हुआ जाता तो आपाढ़ाचार्य से संसार के 
लिए प्रार्थेता की । उन्होंने भी देखा कि अब यह वच नहीं सकता है, तब उसे 
संथारा ग्रहण करा दिया । और उससे कहा--देख, तू तो मेरा परमत्रिय 
शिप्य रहा हैं, तू स्वर्य से आकर एक बार अवश्य मिलना | औरों के समान 
तू भी भूल मत जाना । उसने भी कहा - गुरुदेव, मैं कवश्य ही आपसे मिलने 
के लिए आऊँगा । यथासमय वह भी काल कर गया । पन्द्रह-बीस दिन तक़ 
तो गुरु ने उसके आने की प्रतीक्षा की) किठु जब उसे आया नही देखा तो. 
आधचाय के मत की शंका और भी पुष्ट हो गई कि न्त कोई स्वर्ग है और न. 
कोई नरक है | ये सव यपोड़े और कल्पित हैं । अब उतका चित्त न आवश्यक- 
क्रियाओं मे लगे और न शिष्यों की संभाल करने मे ही लगे। वे अत्यन्त 
उद्‌विस्त रहने लगे । घीरे-घीरे उनका उद्दंग चरम सीमा पर पहुंचा, तो सब 
श्षिप्यों को घुला करके कहा--मैंने आज तक तुम लोगों को उपदेण दिया 
ओर तुम लोगो ने प्रेम से सुना ओर तदनुकूल जाचरण 'मी किया है । परल्तु 
अब में कहता हूं कि तुम लोग अपतले-अपने ठिकाने चले जाओ, इस साथुपने- 
में सिवाब व्यर्थ कप्ट उठाने के मौर कुछ भो नहीं है। न कोई स्वर्ग है और 
न कोई नरक है। ये सव क्पोल-कल्पित और मनधघड़न्त वातें हैं। आचार्य 
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की ऐसी बअकल्पित वातें सुनकर सारी शिष्य-मंडली विचार में पड़ गई कि 
अब क्‍या किया जावे ? जब आकाश है! डिग रहा है, तव उसे थोभा देने 
चाला कौन है ? फिर भी उन लोगो ने विन्यपूर्वक विनतो करते हुये कहा -- 
गुरु महाराज, आपने उत्तम धर्मोपदेश दे-देकर हमें हढसम्यक्त्वी बनाया है। 
अब आप क्या हमारी परीक्षा करने के लिए ऐसा कह रहे हैं, अथवा सचमुच 
छिंग रहे हैं ? तब आचार्य ने कहा--मैं सत्य ही कह रहा हूं! इस साधुपने 
में कप्ट करता वेकार है । यदि स्वर्ग होता तो इतने शिप्य काल करके गये 
हैं, उनमें से कोई तो आकर के मिलता । पर मेरे आग्रह ऋरने पर और तो 
क्या, यह अन्तिम सथारा करने वाला शिष्य भी नहीं आया है। इससे मुझे 
निश्चय हो गया है कि स्वर्गादि कुछ नहीं है और उसके पाने की आशा सी ये 
कप्ट सहन करता व्यर्थ है। यदि ठूम लोग फिर भी साधुपना नहीं छोडना 
चाहते हो तो तुम्हारी तुम लोग जानो | परन्तु मैं तो रवावा होता हूं । यह 
कहकर सबके देखते-देखते ही आपाढाचार्य रवाना हो गये । ज्यों ही आचार्य 
ने उपाश्रय से बाहिर पैर रखा, त्यों ही उस छोटे शिष्य के जीव का जो कि 
मर कर देव हुआ था--आसन कम्पित हुआ । उसने अवधिज्ञान से देखा क्रि 
गुरुमहाराज मेरे निमित्त्‌ से दूब रहे है, क्योंकि मैं उनकी सेवा में नहीं पहुंचा 
हूं। यह मेरी भूल का दुप्परिणाम है । यह सोचता हुआ वह देव तत्काल स्वर्ग 
से चला और इसको विना ईर्यासमिति के सम्बे-लम्बे डग भरते हुए जाते 
देखकर जाना कि इनमें श्रद्धा का नाम भी नही रहा है अब देखूं कि इनके 
हृदय में दया और लज्जा भी है, या नहीं ? यदि ये दोनों होंगे तो इसके पुनः 
सन्‍्मार्ग पर जाने की संभावना की जा सकती है ? ऐसा विचार करके उसने 
एक साधु का रूप बनाया और कंधे पर मछली पकड़ने का जाल डालकर 
जोर-जोर से चिललाने लगा । उसकी आवाज सुनकर आपाढाचार्य जाना भ्रूल 
गये और खड़े होकर पीछे की ओर देखने लग्रे। ज्यों ही उनकी हष्टि उस 
साथु पर गई तो उससे कहने लगे --अरे मूर्ख, यह क्या किया ? साधु होकर 
ऋच्छे णण जाल रखता है ? दया छह साछु के पोग्प है ? उसले कहा में बगा 
बुरा हूँ । ऐसा तो सव साधु करते हैं। मैं तो चौड़े और खुले मैदान में करता 
हूं और दुसरे लोग छिपकर करते है । मुरू ने कहा--मैं तेरा कहना मानने 
को तैयार नहीं हूं । तव उसने कहा--जरा अपना घ्यान तो करो ? यह सुन- 
कर भी आपाढ़ाचार्य आग्रे चल दिये । तब उस देव ने साथु का वेप छोड़कर 
सगर्भा साध्वी का भेप धारण किया और हर दुकान से सोंठ-गोंद आदि जापे 
की वस्तुएं मांगने लगी ॥ जब आचार्य ने उसे ऐसा करते देखा---तो कहा--- 
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झरे पापिनी, तू यह क्या करें रही है ? तू तो घर्मे को लजा रही हैं? तब 
उसने क॑ 
सुनो मुनिवर जी, भत्त देखो पर-दोष, विचारी बोलो, 
अहो स्ुणीजनजी 
वाहिरपतन को भूल, आंख निज खोलो ४४ 
उस साध्वी ने कहा--महाराज, आप परायरे दूषण क्या देखते हो, जरा 
अपने भीतर भी देखो, वहां क्या चल रहा है और क्या करने को जा रहे ही ? 
यह सुनते ही आपाढ़ाचार्य चौंके और चुपचाप आये को चल दिये । अब देवता 
से विचारा कि शासन-की सेवा के भाव तो अभी इनमें शेप हैं। अब देखं कि 
दया भी इसके अन्दर है, अथवा नहीं ? यह सोच उसने अपना रूप बदला 
और जिधर आचार्य जा रहे थे, उसी ओर जंगल में आगे जाकर एक तम्बू 
बनाया, उसमे गाना-वजाना प्रारम्भ किया । जब आचार्य समीप बाते दिखें तो 
उस देवता में माया भयी छह बालको के रूप बनाये जो रत्व-सुवेशमयी आमू- 
पण पहिने हुए थे और उनको तम्वू से वाहिर निकाला । आचाये को सामने 
बाते ही उन सबने 'तिवखुत्तो आयाहिण पयाहिण मत्थएण बेदामि' कहा । 
फिर पूछा--स्वामी, आपके सुख-साता है ? जैसे ही आचार्य ने उन बालकों 
बी ओर देखा तो उनके रत्त-जड़े आभूषण देखकर उन्तका मन बिगड़ गया 
उन्होने सोचा--मैं घर-द्वार मांडने जा रहा हूं, परन्तु पास में तो एक फूटी 
कौडी भी नहीं है और कोड़ी के बिना गृहस्थ भी कौड़ी का नहीं है । विना 
टक्का-पैसा पास हुए बिना मुझे कौन पूछेगा ? अच्छा मौका हाथ लगा है, यहां 
तो वीराच जंग्रल है, मेरे कार्य को देखने वाला कौन है ? क्यो न इन वालको 
को सार करके इनके जाभूषण ले लू, जिससे गृहस्थी का सिर्वाह जीवन-भर 
आनन्द से होगा ? बस, फिर क्या था, उन्होने एक-एक करके छहों बालकों के 
गले मसोस दिये और क्षाभपण उतार कर अपने पात्र में भर लिये । 
भाइयों, देखो-- कहाँ तो वे छह काया की प्रतिपातना करते थे और कहा 
छह लड़कों के प्राण ले लिए । महापुरुषों ने ठीक ही कहा है---'लोस पाप का 
चाप बख्ाना' । लोभ के पीछे मनुष्य कोन से महापाप नहीं कर डालता । 
जीवन-भर जिन्होंने सयम की साधना ओर छह काया को प्रतिपालना की; ऐसे 
आपाडाजार्य ने जब छह चालको के गले घोंट दिये, तब अन्य की तो बात ही 
क्या है। प्रतिदिन समाचार पत्रों से पढते हैं कि लोभ के वशीभृत होकर 
लमुक ने अपने पिता को मार डाला. अमुक ने अपनी मात्ता के आण ले लिये 
लकीर अमुक ने दूसरे के बालकों को मार डाला। यह लोच मनुप्य से कौन- 
बीन से अनर्थ नही कराता है ! यद्यपि वे वालक मायामयी थे, परन्तु आाचाये 


आत्मलक्ष्य की सिद्धि २०१ 


सो भावहिंसा के भागी वन ही गये, क्योंकि उन्होने तो जान वूझकर और लोभ 
के वशीभूत होकर मारे हैं । 
अब देव ने देखा कि अ,चार्य मे दबा का भाव तो लेशमात्र भी नही रहा 
हैं, तो वह बड़ा विस्मित हुआ । उसे पूर्वजन्म की वातें याद आने लगी । वह 
विचारने लगा कि कहा तो थ्रुरु की परिणति कितनी निर्मल, अहिमक और 
दयामयी थी, कितना श्रप्ठज्ञाव था और कितने उच्च विचार थे। बाज 
इनका इतना अधःपतन हो गया कि तुच्छ पुदूगलो के लोभ से सृष्टि के सर्वे 
श्रेष्ठ मानव के भोले-भोले वालको को मारते हुए इनका हृदय जरान्ता भी 
बिचलित नहीं हुआ । अब क्या करना चाहिए ? मैं एक बार और भी प्रयत्व 
करके देख्ू कि इनकी आंखों मे लाज भी शेप है, या नहीं ? यदि आखों में 
लाज होगी, तो फिर भी काम वन जायगा । अन्यथा फिर इसका जैसा भवि- 
तथ्य होगा, सो उसे कोन रोक सकता है !! यह सोचकर उस देव ने जिधर 
आचार्य जा रहें थे, उसी ओर एक ग्राम की माया रची बौर उसमे से सामचे 
आते हुए श्रावक-श्राविकाओ की भीड़ दिखाई। बे सव एक स्वर से बोलते 
हुए भा रहे थे--घन्य घड़ी गाज की है, आज हमारा धन्य भाग है, जी ग्रुरुदेव 
नगर में पधारे है, यह कहते हुए उन लोगों ने गुरु के चरण्-वन्दन किये और 
प्रार्थना की कि महाराज, नगर में पधारो और भात-पानी का लाभ दिलाओे। 
आपाइभूतति बोले--मुझे इसकी आवश्यकता नही है। कहो भाई, अब भात- 
पानी की क्‍या आवश्यकता है, क्यों पात्र तो रत्न-सुवर्ण से भरे हुए झोलों में 
हैं । लोग आग्रह करते हैं मौर वे इनकार करते है । इतने मे सबके साथ चे' 
नगर के भीतर पहुच गये, तो उनको भात-पानी लेने की अन्य लोगो ने भी 
प्रार्थना की । और कहा-- महाराज, हमारे हाथ फरसाओभों और उपदेश देकर 
हम लोगों को पवित्र करो | लोगो के अत्यधिक अनुवय-विनय करने पर भी 
जब आपाढाचाय योचरी लेने को तैयार नही हुए, तव सब से कहा--पकडो 
महाराज की झोली ओर ले जाओ महाराज को । फिर देंखे कि कैसे नही लेसे 
हैं ? ऐसा कहकर लोगों ने झोली को पकड़ कर जो झटका दिया तो सारे 
पात्र नीचे गिर गये और आशूपण इधर-उधर बिखर गये । यह देखते ही 
आचार्य त्तो लज्जा के मारे पानी-पानी हो गए । विचारने लगे--बड़ा अनर्थे 
हो गया ? सब लोग मुझे महात्मा और परम सन्त सानते थे, खमा-खमा 
करते थे और दया के सागर ऊहते थे | अब ये पूछेंगे कि ये आ्भुषण कहा से 
लाथे, ये तो हमारे वालकरे के हैं और हमारे वालक कहाँ हैं, तो में वया उत्तर 
दूँगा ? हे भगवरद, इतना अपमानक्तों 7 नहीं इखा जायगा ? है पृथ्बी- 
मु 
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माता ! तू फट जा, जिससे कि मैं तेरे भीतर समा जाऊँ ? मैं किस कुल का था, 
मेरी जाति कितनी उच्च थो और मै एक महान आचार्य कहलाता था। परन्तु 
हाय, मैंने सबको लज्जित कर दिया ? लोग क्या अपने मन में सोच रहे होंगे। 
आज मेरे ढोंग का पर्दाफाश हो गया और दुनिया ने मेरे गुप्त पाप को देख 
लिया । अब मैं लोगो को अपना सुख दिखाने के लायक भी नहीं 
रहा हूं !! 


पुन जागरण 

इस प्रकार जब आपाढ़ाचायें अपना नीचा मुख किए अपनी निन्‍्दा और 

गा कर रहे थे और सोच रहे थे कि ऐसा अपमान देखने की अपेक्षा तो मेरा 
प्राणान्त हो जाय तो अच्छा है । तव देवता ने सोचा--कि बात अभी भी 
ठिकाने है । अभी तो ये पौने उगनीस विस्वा ही डूवें हैं, सवा विस्वा बाकी हैं, 
क्योंकि इनकी आंखों में लाज शेप है, अतः बचने की आशा है । तव उसने 
तत्काल अपना रूप पूर्वभव के शिष्य के समान हू-बहू बनाया और उनके आगे 
जाकर कहा--'भुरुदेव, मत्यएण बंदामसि' ! आचार्य सोचने लगे, यह कठे पर 
समक छिड़कने वाला हिया-फोड़ कौन जागया है ? तभी उस रूपघारी शिप्य 
ते चरण-बन्दना करके कहा भरुरुदेव, सुझे देखो और कृपा करो । जब आचार्य 
से भांखें खोली तो देखा कि वह छोटा शिष्य सामने खड़ा है। वे पुनः आंखें 
बन्द करके सोचने लगे--फिर यह कौन आ गया है ! तभी उन्हें विचार आया 
कि हो न हो यह वही शिष्य देव है और मुझे प्रतिवोध देने के लिए रूप 
बनाकर आया है ! तब आंख खोलकर बोले--चेले, “मत्थएण बंदामि' मोड़ी 
घणी आई ? वह वोला भगवद्ग, आपने वहुतत जददी की । भाई, देवलोक में 

तो दश हजार वर्षो में एक नाटक पूरा होता है। चेले ने कहा--गुरुदेच, 
मैंने तो वह नाटक देखा ही नहीं और मैं जल्दी ही यहां पर चला आया हूं। 
परल्तु आपने तो मेरे आने के पहिले ही यह क्‍या कर दिया है । आचारये ने 
पूछा -- तू कहा था ? वह बोला देवलोक में था। ग्रुरुने फिर पूछा- क्या 
देवलोक है ? शिप्य ने कहा- हर, देवलोक है और मैं वहीं से आ रहा हूं । 

भगवान के वचन बिलकुल सत्य है और स्वर्गं-नरक सव यथास्थान है यह कह 

कर उसने स्वर्य और नरक के सब दृश्य दिखाये। फिर कहा--ग्रुर्ेव, आप 

तो सारी दुनिया की शकराओं का समाधाव करते थे । फिर आपके मन में यह 

शंका कँसे पैदा हुई ? आचार्य वोले--तेरे देरी से आने-के कारण शंका पैदा 

हुई । पर अब तेरे आने से क्‍या होगा ? मैंने तो नहीं करने-योग्य सभी काम 

कर डाले हैं ? छह वालकों की हत्या भी कर दी, उनके आशभुपण भी चुरा 
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लिए और घर मांडने जा रहा हूँ। मैंने तो सभी कार्य कर लिये हैं जब तो मैं 
पूरा पत्तित हो गया हूँ । अब क्या हो सकता है ? तब उस शिष्य देव ने कहा--- 
गुरुदेव, मन की सव शंकाओं को दूर कीजिए । अभी कुछ नहीं बिगड़ा है, 
आप किए हुए दुष्क्ृत्यों का श्रायश्चित कीजिए और अपने स्वीकृत ब्रतों की 
शुद्धि कीजिए । आपकी नाव डूवी नही हैं, केवल एक घिद्र ही हुआ है सो उसे 
बन्द कर दीजिए । आपने संघ से जाते हुए जो जो हृश्य देखें और बालकों की 
हत्या की, वे सब मेरेद्वारा दिखाए हुए मायामयी दृश्य थे, उनकी चिन्ता छोड़िए, 
ओऔर पुत्र: आत्म-साधना में लगिये | आचार्य ने पुतः पूछा--क्ष्या स्वर्ग नरक 
यथाथ्थे हैं, या तू ही अपनी विक्रिया से दिखा रहा है ? देव ने कहा--दोनों 
यथार्थ हैं और मैंने दोनों को ही अपनी मांखों से देखा है । आप उनके होने में 
रंचमाचर भी शंका नहीं कीजिए । तव आचार्य विचारने लगे हाय, मैं कैसा 
पागल हो गया कि सब असत्य मानकर अपने संयम-रत्न को नप्ट करने पर 
उत्तारू हो गया।। ऐसा विचारते हुए थे अपने आपको धिक्कारने लगे और 
पांचो ,महाव्रतों की आलोचवा करके उन्हें पुन: स्थापित किया । देव ने कहा - 
शुरूदेव, अब आप वापिस संघ में पधारियें । मैं वहां पहिले पहुंचता हूं। यह 
कह कर वह देव संघ में पहुंचा और पूछा कि आचार्य महाराज कहां है । 
संघ, के साधुओं ने कहा--ग्रुरुदेव तो श्रद्धा के डिग जान से संघ छोड़ कर 
चले गये हैं । तथ उसने कहा--वे नहीं गए हैं । मैंने उनको पुनः सम्यक्त्व और 
संयम में हृढ़ कर दिया है । वे आ रहे हैं ॥ अतः अब भाप सब उनके सामने 
जाइए और सन्मान-पूर्वक उन्हें संघ मे लिवा लाइये । देव के कहने से सब 
साधु उनके सामने गए ओर उन्हें पहिले से भो अधिक मान दिया। तब आचार्ये 
नेः कहा--तुम लोग मुझे क्‍यों मान दे रहे हो ? मैं तो पतित हो गया हूं, संयम 
से गिर चुका हूं । तव सव साधुओं ने कहा - 
“मध्ये सध्झे हि च्रापल्यसामोहादपि यीगिनास्‌ । 

है महाराज, जब तक यह मोह कर्म नष्ट नही होता है, तव तक बड़े-बड़े 
योगियों के भी बीच-वीच में चलायमानपना आ जाता है, कर्मो की गति विचित्र 
है। इसलिए आप इसकी चिन्ता सत कीजिए । थवदि प्रातःकाल का भूला 
सायंकाल घर आ जाता है तो वह भूला नही कहलाता है। संघ के लोगो के 
सन्‍्मानभरे वचन सुनकर आपाढाचाये ने कहा-यह सब इस 
छोटे शिप्य का प्रभाव है । यह देर से आया | यदि जल्दी आ जाता तो यह 
अवसर ही नहीं जाता । तव सर्च संघ ने विनय-पूर्वक कहा--अब बीती बात 
भूल जाइये और संघ शासन की डोर पूर्ववत्‌ संभालिएं। यह कहेँ कर उन्हें 
चमस्कार किया बौर पहिले के समान ही उनकी आज्ञा में रहने लगे । 
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काइयो, यह कथानक कहने का अशिप्राय यही है कि मनुष्य के सामयें 
कैसी भी विकट परिस्थितियां वयोंच आवबे, परन्तु अपने उद्देश्य पर 
मनुष्य को हृढ़ रहना चाहिए और आनेवाले संक्रटों का हृढता से सामना 
करना चाहिए । यदि अपने हृदय को वज्ञ के समान हढ़ और कठोर वनाकर 
रखेंगे तों आने वाली विपदाएँ और समस्याएँ टकरा करके स्वर्य ही चकनाचूर 
हो जावेगी। देखो--प्रत्येक वर्ण वाले में एक एक कपाय के उदय की 
प्रवलता होती है । क्षत्रियों में क्रोध की मात्रा अधिक देखी जाती है, ब्राह्मणों 
और साधु-सनन्‍्तों में अभिमान का भाव अधिक दिखता है। शूद्रों में और सूर्खो 
में मायाचार की प्रवलता होती है और बैश्यों में लोभ की अधिकता होती है ॥ 
सारी दुनिया के लोभ का ठेका मानों महाजतों ने ही ले रखा है ॥ उनके लोभ 
का अन्त नहीं हैं । भगवान ने ठीक ही कहा -- 
जहा लाहो तहा लोहो लाहा लोहो पवड्ढई । 
अर्थात्‌ मनुष्य को ज्यों ज्यों धन का लाभ होता है, त्यों त्यों उसके लोभ 
बढ़ता जाता है। कपिल मुनि का हप्टान्त आप लोगों ने सुना ही है । जैसे 
समुद्र तदियों से और अग्नि इन्धन से कभी जृप्त नहीं होती है, उसी प्रकार 
भनुष्य की तृष्ण कभी धन से पूरी नहीं होती है॥ लोभ के क्षोभ नही है । 
हजारों की जब पूंजी थी, तब्र लाख की चाह थी और जब लाख हो गये तव 
करोड़ों की तृष्णा पैदा हो गई | आज सन्तोप या सन्न किसी को भी नहीं है । 
पहिले सहाजन अपने कुल-परम्परा के और घर्माविरोधी ही धन्घे करते ये । 
आज तो जैनी कहलाने वाले लोग भी छीपा, रगरेज के काम करने लग्रे हैं ओर 
बम्बई में तो एक बहुत वद्ढे जँन सेठ ने जूतों तक का भी कारखाना खोल 
लिया है । मेरठ से एक जैन ने लाड़ी (घोवीखाना) खोल रखा है और इसी 
प्रकार के महारम्म और हिंसा के अनेक काम जैनी लोग करने लगे हैं। धन के 
लोभ से मनुप्य बते योग्य-अयोग्य धन्धे का विचार नही रहा है । पढ़ने के वाद 
यदि सरकारी कुर्सी मिल जाती है तो अभिमान का पार नहीं रहता है। वे 
समझने लगते हैं. कि अपराधी को मारना और जिलाना भेरे हाथ में है । 
जिसका कोई मुकदमा अदालत में होता है और वह जज से प्रार्थना करता है 
तो कहते है कि घर पर आकर मिलो | घर पर मिलने का अर्य जाप्र लोग 








जानते ही हूँ ॥ घर पर मिल लेने के बाद फिर न्याय का काम नहीं, मर्जी का, 
कॉम रह जाना है | भाई, कही तो इस लोभ के घोड़े को दौड़ने से रोकों, 
या दौड़ासे ही रहोगे ? आखिर रुकना पड़गा ही जब टागें थक जायगो और 
शरोः 





फ़ जायया तब फिर घोड़े पर से उत्रना तुम्हारे वश का रोग चहीं 
झक्ेगा | फिर तो दूसरे ही नीचे उतारेंगे । जब तक घोड़ा बे-काबू नही हुआ है 
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और सेरे मे उतरने की ताकत हे, तव तक तुझे सभल जाना चाहिए । लोभ के 
विपय में कहा है कि -- 


लोभेन रात्नी न सुखेन शेते, लोसेन लोक समये न मुडक्ते । 
लोसेन पाते च ददाति दान, लोसेव काले न करोति घसम्‌ ॥ 


लोभ के मारे मनुष्य रात्रि मे सुख से नहीं सोता हैं और व समय पर 
खाता-पीता ही है । लोभ के कारण पान में दान भी नही देता है और न समय 
पर धर्म साधन ही करता है । किन्तु लोभ के वशी भूत होकर रात-दिन इधर- 
उधर चक्‍कर काटा करता है । > 


बन्धुओ, आप लोगों को जगाने का कितना प्रयत्त करता हू और आप 
लोग हुंकारा भी भरते हैं । फिर भी इस लोभ पिशाच से अपना पीछा नही 
छुडाते हैं। जब तक भापकी विवेक बुद्धि काम कर रही है और लोभरूपी 
दल दल में निमग्न नही हुए हें, ततव तक उससे वाहिर निकलने का प्रयत्त कर 
सकते हैं । जब उस दल-दल में आकण्ठ भग्न हो जाओगे, तब उससे बाहिर 
निकलना नहीं हो सकेगा ॥ फिर तो पछताना ही हाथ रह जायग्ा । किसी 
कवि ने कहा' है कि--- 


भवखी बेंठी शहद पे, रही पंख लिपटाय । 
हाथ भर्ल जरु सिर घुने, लालच घुरी बलाय ॥ 
भाइयो, जब मक्खी के समान लोभरूपी शहद में फस जाओगे तो फिर 
उद्धार नहीं हो सकेगा । इसलिए समय रहते हुए चेत जाना ही बुद्धिमानी है । 
जो लोग समय पर चेत कर आत्म-कल्याण के मार्ग पर चलने लगते है, वे ही 
अपना उद्धार कर पाते है । अत. आप लोगो को ऐसा आदर्श उपस्थित करना 
चाहिए कि पीछे वाले भी आपका स्मरण और अनुकरण करे। सासारिक कामो 
को अनासक्ति से करते हुए आत्मकर्तज्य पर चलते रहना ही मुक्ति का मार्ग है। 
यदि कदाचित्‌ आपाढाचार्य के समान बीच से कर्मो का भोग का आजाय, तो 
उसके इलाज के लिए आपको भी अपने हिर्तपी मित्रों को कस करके रखना 
चाहिए कि भाई, समय पर तुम मुझे सावचेत कर देना । भाई, सावधानी 
स॒दा आत्म-रक्षा करती है । इसलिए आप लोगो को आत्मलक्ष्यी होना 
चाहिए । 
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जोधपुर 


पे प्रतिसंलीनता तप 





प्रतिसलीयता का अर्थ है-अपने ध्येय के प्रति सम्यक्‌ प्रकार से लीन हो 
जाना । यह तपस्या का एक मुल्य अंग है और कर्म-निर्जेरा का प्रधान कारण 
है । इसके पूर्व जो अनशन, ऊमनोदरी, रसपरित्याग, वृत्तिपरिसंस्यात और 
कायक्लेश ये पांच तप बतलाये हैं, इनमें लीन होने का नाम ही प्रतिसंलीनता 
है । साधक जब जात्म-साछतचा करते हुए अनशन करता है, तव वह उसमे समस्त 
रहता है, जब ऊनोदरी करता है, तव उसमें भग्व रहता हैं और इसी प्रकार 
शेष तप्रो की करते हुए भी चह उसमे मग्न रहता है| उक्त तपो को करते हुए 
यदि बड़ी से बड़ी आपत्ति जाजाबे को वह उसे सह॒र्ष सहन करता है, और मन 
में रत्ती भर भी विपाद नहीं लाता । ससारी जीव यदि क्रोघी है तो वह कोध 
में मग्न रहता है. मानी साच मे, मायावी सायाचार मे और लोभी व्यक्ति लोभ 
में मस्न रहता है। यह उनकी लीचता तो है, किन्तु प्रवल कर्मवन्ध का कारण 
है । किन्तु इनकें विपरीत जो ऋषध-मानादि दुर्भावों से आत्म-परिणित को 
हटाकर अनशनादि तपों को करते हुए आत्मा की शुद्धि करते मे संलीन रहते 
हैं, उनकी संलीनता ही सच्ची प्रति संलीचता कहलाती है और वह कर्मो का 
क्षय करके मुक्ति-प्राप्ति कराती है । 








अतिसंलीनता का दूसरा अर्थ शास्त्रों मे यह भी किया गया है कि आचायें, 

उपाध्याय, और कुलगणी से संलीनता । बाचाय सच्चे सघ के स्वामी होते हे ! 

उतकी भक्ति में, उनकी बाह्मा पालने मे और उनके द्वारा दिये गये प्रायश्चित 
कु 
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के अचुसार आत्मशुद्धि करने में निसम्त रहना बथवति्‌ शुद्धनमन-वचन-क्राय से 
पालन करने का नाम आचार्य-संलीनता है । आचार्य के श्रति शिष्य को सदा 
सही भाव रखना चाहिए कि गुरुदेव जो कुछ भी कहते हैं, वह हमारे ही छहवित 
के लिए कहते हैं। हम यदि उनकी आजा और अनुशासन में चलेंगे, उनका 
गुण-गान करेंगे और उनके प्रति सच्ची भक्ति रखेंगे तो हमारा ही कल्याण 
होगा और जिमशासन की उन्नति होगी । उपाध्याय संघस्थ शिष्यों को पढ़ाते 
हैं और कर्तव्य मार्ग का बोध प्रदान करते हैं। उनके प्रति भक्ति रखना, 
उनकी सेवा-बैयावृत्य करना और उनके द्वारा प्रदत्त ज्ञान का निरन्तर अम्यास 
करना यह उपाध्याय-संलीनता है । एक गुरु की शिष्य-परम्परा को कुल कहते 
हैं और अनेक कुलों के समुदाय को गण कहते है । ऐसे कुल और गण की भक्ति 
में लीन रहना, उनकी वैयावृत््य करता और उनकी आज्ञानुसार श्रवृत्ति करता 
कुल-गण-संलीनता है । जब हम आचार्य, उपाध्याथ बोर कुल-गण में अपनी 
संलीनता रखेंगे, तभी उनको शालीनता और हमारी विनम्रता प्रकट होगी । 
जव हम अपते इन गुरुजनों को बड़ा मानेंगे, तभी हमारा शिप्यपना सच्चा 
समझा जावेगा । यदि हम अपने माता-पिता को पूज्य मात कर उनकी सेवा 
करेंगे तो हम सच्चे पुत्र कहलावेंगे । और जो उनको पूज्य और उपकारी नहीं 
मानते हूँ और कहते हैं कि यदिसां ने नी मास पेट में रखा है, तो उसका 
किराया ले लेबे--तो भाई ऐसे कहनेवालों को क्या आप पत्र कहेंगे ? - नही 
कहेंगे । 
पूर्वकाल में राजा को राज्य सिंहासन पर प्रजा घूमधाम से राज्याभिषेक 
करके बैठाती थी और उसे राजा सानती थी तो उन्तका महत्व था । किन्तु 
जी बल-पूर्वक दूसरे का राज्य छीनकर स्वयं राज्य सिंहासन पर बैठ जाता है, 
उसे भी राजा मानना पड़ंता है इसी प्रकार जो परम्परागत संघ के भधिपति 
- होते चले आते है वे तो आचार्य हैं ही , किन्तु जब किसी निमित्त से भाचार्य- 
परम्परा विच्छिन्न हो जाती हैँ, तव जो प्रयत्वपूर्वक शासन का उद्धार करते 
हैं और उसके उंरक्षण घते वानडोरु अपने हाथ सें लेते हैं, वे भी माचार्य कहलाते 
हैं । श्री धर्मदासजी, लवजीऋषि, धर्मस्तिहजी और जीवराजजी को किसने 
आचार्य बचाया ?-वे तो स्वयं उस मिशन के उठाने वाले थे । जब वे लगातार 


लम्बे समय तक कार्य करते गये और सम्प्रदायें उनमें मिलती गई, तब वे 
आधार्य कहलाने लगे । 


आज अनेक ग्रूप हैं, पार्टियां है, जद इनका प्रारम्भ होता है कौर वे मज- 
चूत वन जाती हैं तव उनका अध्यक्ष भी निर्वाचित कर दिया जाता है । इसी 


श्ण्ष प्रवचन-सुध्षा 


प्रकार जो शासन की, समाज की और धर्म की प्रभावना करते है, तो लोग 
उन्हें आचार्य मान लेते हैं । जो परम्परा में आचाये बनता हैं और जिसकी 
सेवाएं देखकर संघ जिसकों आचार्य बनाता है, उन दोनों में बहुत अन्तर होता 
है | पहिले को शासन की रक्षा में प्राप्त होने वाले कप्टों का अश्भव नहीं 
होता, जब कि दूसरे को उनका पूर्ण अनुभव होता है । स्वयं पुरुषार्थ करके बने 
हुए आचार्य को इस वात की दिन-रात चिन्ता रहती है क्रि यह संघ कहीं मेरे 
सामने ही नप्ट न हो जाय । परन्तु जिसमे संघ को बताया नहीं, उसे इस 
बात की चिन्ता नही रहती है | जो निर्मल बुद्धि वाले शासन के प्रभावक होते 
हैं, उच्तको अपने कर्तंव्यो में संलीन रहना पड़ता है, तभी वे अपने कर्तव्य और 
ध्येय को विधिवत्‌ पालन कर सकते हैं । 


भाइयो, आप लोथ जानते हैं कि जो सर्वेश्रथम दुकान को जमाता है, उसे 
सुचारु रूप से चलाने के लिए कितना अधिक परिश्रम करना पड़ता है और 
कितने अधिक व्यक्तियो का सहयोग लेना पड़ता है । किन्तु जो व्यक्ति जमी- 
जमायी दुकान पर आकर के बैठ जाता है, उसे क्या पता कि इस दुकान को 
जमाने में किसे कितना कष्ट उठाना पड़ा है ? जिसने अपने हाथ से सकान 
बनाया है और उसके लिए सैकड़ो कष्ट सहे और हजारों रुपये खर्च किये हैं । 
अब यदि कोई कहे कि यह मकान गिरा दो, तो वह कैसे ग्रिया देगा ? जिस 
कुम्हार मे वर्तेन वड़े परिश्रम से बनाये है, यदि उससे कहा जाय कि इन बत॒ेनों 
को फोड़ दो, तो क्या वह फोड़ देगा ? नहीं । क्योंकि उसने बनाने में 
कठिन परिश्रम उठाया है । इसी प्रकार जो व्यक्ति आत्मा के ग्रुणों का जानने 
वाला है और उसने एक-एक आात्मिक गुण को बड़ी कठिनाई से प्राप्त किया 
है, उससे कह दो कि वह अपने इन उत्तम गुणों को छोड़ देवे तो वह कैसे छोड़ 
देगा ? बह तो अपने गुणों में ही निमग्न रहेगा। जिसने जिस कार्ये को मुख्य 
माना है बह गोण कार्य के पीछे मुख्य कार्य को क॑ंसे छोड़ देगा ? जिस व्यक्ति 
ने जिस कार्य का निर्माण किया है, वह अपने कार्य का विनाश स्वप्न में भी 
ऋहीं देख सकता है , उखन्‍्हीं तो सखदाए यही अपना रहेगी हि फेर यह लिख 
किया कार्य सदा उत्तम रीति से चालू रहे । बरे भाई, अरातेवाला जब 
लय-ताल के साथ गा रहा हो और उसमें तन्मय हो रहा हो, उच्च समय यवि उसे 
भी रोका जाय, तो उसे जी दर्द होता है। एक नाटक या नृत्यकार को उसे 
नृत्य या नाटक दिखाते हुए यदि बीच में रोका जावे तो उसे भी घबका लगत्ता 
-है। अपने-अपने कार्य से सबको सलीचता होती हैं और सलीनता आये 
बिता उस कार्य का आनन्द भी चहीं आ सकता है। पर भाई, किसी 
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भी कार्य की संलीनता प्राप्त करने के लिए वड़ी सावधानी की आवश्यकता 
होती है 4 
साधना फी आवश्यकता 
एक समय की वात है कि स्वर्ग में दो देव साथ रह रहे थे और उनमें 
परस्पर प्रीतिभाव भी अधिक था । उनमें से एक का आयुष्य भल्प था । जब 
उसकी माला मुर्जझ्ञयी और अन्तिम समय समीप*आया देखा तो उसने दूसरे 
देव से कहा---मैं तो अब यह स्वर्ग छोड़कर मनुप्यथलोक में जाने वाला हूं तू 
मेरा मित्र है, सो यदि मैं मनुष्य के भोगों में आसक्त हो जाऊं तो तुम मुझे 
सावधान करते रहना, जिससे कि मैं भोगों की कीचड़ में नही फंस पाऊ' ? 
दूसरे देव से कहा - मैं अवश्य ही तुम्हें सचेत करने आऊंगा । आयुष्यपूर्ण होने 
पर वह देव चल कर राजगुह नगर में राजा के भमंगी की रची के गभे में 
आया । भंग्रिन को स्वप्न आया । उसने पति से कहा । वह फल पूछने के लिए 
ब्राह्मण के घर पर गया ओर उससे स्थी के द्वारा देखा हुआ स्वप्त कहकर 
उसका फल पूछा। ब्राह्मण ने कहा--भाई, तेरे एक पुण्यशाली पुन्न उत्पन्च 
होगा । उसने आकर के यह्‌ बात अपनी स्त्री से कही और '्रमश: गर्भकाल 
बीतने लगा । 


इसी राजगृह नगर में एक जुगमन्दिर सेठ भी रहता था । वह भड़तालीस 
करोड श्वर्ण दीतारों का स्वामी था। उनके कोई सनन्‍्तान नहीं थी, भतः 
पति-पत्नी दोनों ही चिन्तित रहते थे। मंत्र, तंत्र और औपधियों के अनेक 
प्रयोग करते पर भी उत्तके कोई सन्‍्ताच उत्पन्न नहीं हुई, क्योंकि अन्तराय-कर्म 
का प्रवल उदय था । भाई, जब अस्तरायकर्म का क्षयोपशम होता है, तभी 
वाहिरी उपाय सहायक होते हैं ॥ उद्योग करना उत्तम है और उद्योग से ही 
सारे काम सिद्ध होते हैं, पर तभी, जबकि भाग्य का भी उदय हो । सन्तान का 
अभाव पुरुष की अपेक्षा स्त्रियों को अधिक खटकता है, इसलिए जुभमन्दिर 
सेठ को सेठानी उम्र बढ़ने के साथ ओर भी अधिक चिन्तित रहने लगी। - 
वह सोचती रहती कि पुत्र के विचा मेरी यह अपार विशभूति और सम्पत्ति 
किस काम की है ? एक दिन की वात है कि जिस भंगिन की कुक्षि मे चह 
स्वग्गें का देव आया था, बह जब सेठजी की जाजरकू साफ करने के लिए आई 
तो उसने सेठानीजी को उदास सुख बैठे देखा । उसने पूछा--सेठानीजी भाज 
इस पर्व के दिन भी आप उदास मुख क्यो बैठी हैं ? महत्तरानी के यह पूछते 
ही सेठाती फबक-फवक कर रोती हुईं बोली- महत्तरानीजी, मेरे से तो इन 


श्ड 
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चिड़ी-कमेड़ी आदि पक्षियों की पुण्यवानी अच्छी है, जो अपनी सस्तान का तो 
सुख भोगते है । में तो सन्‍्तान का मुख देखने की चिन्ता करने-करते बूढी हो 
रही हूं। पर सनन्‍्तान के मुख को देखने का सुख ही भाग्य में नहीं हैं । में अपने 
हु.ख की वात तुझे कैसे वताऊ ? सि.सन्‍्तान स्त्री ही समज्न सकतो है । महत्त- 
रानी बोला-- भगवान्‌ भी कैसे उलटें हैं कि जिनके लिए खाने-पीने की अपार 
सम्पदा है, उनके तो सनन्‍्तान पैदा नहीं करते और हम गरीबों के यहां एक 
पर एक देते ही जाते हैं । मैं तो इस सच्तान से परेशान द्वो गई हूं। सात 
लड़के तो पहिलें ही ये और अब यह आठवां फिर पेट में आगया है। काम 
करते भी नही वनता। मैं त्तो भगवा से नित्य प्रार्थना करती रहती हूं कि 
अब और सन्‍्तान मत दे । परन्तु वे तो मानों ऐसी घोर नीद में सो रहे हैं कि 
मेरी एक भी नही सुनते हैं । आप बिना पुत्र के दुखी हैं। जौर मैं इन पुत्रों से 
दुखी हूं। संसार की भी कैदी विलक्षण दशा है कि कोई पुत्र के बिना नित्य 
झूरता रहता है और कोई पुत्रों की भर-मार से काम करते-करते मरा जात्ा 
है, फिर भी खाने को नहीं पूरता है । भाई, इस बात का निर्णय कौन करे क्रि 
सन्तान का होना कच्छा है, या नही होना अच्छा है। सन्‍्तान उसे ही प्यारी 
लगती है, जिसके पास खाने-पीने के सब साधन हैं। छप्पन के काल में लोग 
अपनी प्यारी सनन्‍्ताम को भी भूज-भूज कर खा गये । 


हां, तो बह महत्तरानी बोली--सेठानीजी, मेरी एक बीनती है--ज्योतिषी 
से बताया है कि तेरा यह बाठउवां पुत्र बड़ा भाग्यशाली होगा । भगवान्‌ के यहां 
से तो सब एक रूप में आते हैं, पीछे यहां भले-बुरे कर्म करने से ही ऊंच-तीच 
कहंलाने लगते हैं ॥ सो यदि आप कहें तो मैं अब की वार पुत्र के जन्म लेते 
ही ज्ापकी सेवा मे हाजिर कर दूं ? सेठानी ने कहा--तेरा कहना तो विलकुल 
सत्य है । मैं सहर्प उसे लेने को तैयार हूं ॥ मयर देख --कही 'वात' उजागर 
न हो जाय ? अन्यथा हमारा महाजना मिट्टी मे मिल जायगा। महतत्तरावी 
घोली--सेठानीजी, जाप इस वात की विलकुल भी चिन्ता न करें | हम स्त्री 
पुरुष के सिवाय यह वात किसी तीसरे को भी ज्ञात नहीं होते पायगी । सेठानी 
से कहा--यदि बात गुप्त रहेगी तो मैं तुझे मालामाल कर दूगी, पर वात किसी 
तीसरे के काव तक नहीं जानी चाहिए ) महत्तराती बोली आप इस वात से 
विलकुल निश्चिन्त रहें | यह कहकर वह अपले घर चली गई । 





एक दिन अवसर पाकर सेठानी ने उक्त बात्त अपने सेठ से कही । वह 
बोला जरी, तू तो पुत्र के मोह में जाति- और कुल को ही बिगाड़ ने पर 
उतारू हो गई है ? तव वह बोलो--आपले इतने वार भगवान महावीर का 
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उपदेश सुना पर कोरे के कोरे ही रह गये । भरे, भगवान ते कई बार 
कहा है कि-- 
फम्पुणा बंभणों होई, कस्सुणा होई खत्तियो । 
घइसो कम्मुणा होई, सुद्दो हचइ कम्मुणा ॥ 
पति देव, किसी कुल में जन्म लेने मात्र से ही कोई ब्राह्म ण, क्षत्रिण, बेश्य 
या शूद्र नही होता है । किन्तु उत्तम काम करने से ही मनुष्य ब्राह्मण, कहलाता 
है, क्षत्रयोचित काम करने से क्षत्रिय कहलाता है, वैश्य के काम करने से 
वैश्य कहलाता है' और शुद्ध के काम करने से शूद्र कहलाता है । अतः आप 
जाति-पांति का विचार छोड़िये और मुझे हुकारा भरिये, जिससे कि मेरी गीद 
भर जाय और चिरकाल की झूरता दूर हो जाय । सेटठानी के इन जोरदार 
घचनों को सुतकर सेठ ने भी हुंकारा भर दिया । 
अब सेठाती उस महत्तरानी को जाजरु साफ करने को आने पर नित्य नई 
चीजे खाने-पीने को देने लगी और पर्व त्योहार के अवसर पर वस्च आदिक के 
साथ मिठाई और फल-मेवा आदि भी देने लगी। यथासमय महत्तरानी मे 
एक सुन्दर पुत्र को जन्म दिया । बह रात्त के अंधेरे में ही उसे कपड़े मे लपेट 
कर सेठानी के घर आई और पुत्र को सौप कर चुपचाप बापिस लौट गईं। 
पुत्र का मुख देखते ही सेठानी के हे का पार नही रहा ५ उसने उसो समय 
गर्म जल से स्नान कराया और तत्काल जात पुत्र के योग्य जो भी काम 
होते हैं, वे सब किये और दासी से प्सूति का समाचार सेठ के पास भिजवा 
करके वह भ्रसूतिगृूह मे सो गई। दासी ने जाकर सेठ को बधाई दी और 
सेठ ने भी उसे भरपूर इनाम दिया। और हर्प के साथ सभी जात-कर्म 
किये, मंगल-भीत भागे गये, बाजे चजवाये भथे, और याचको की 
भरपूर दान भी दिया और जातिवालों को प्रीति भोज भी कराया। उसका 
साभ मेताथे रखा गया । ग्रुलाव के फूल जैसा वालक का भुख देखकर सेठ गौर 
सेठानी के आनन्द का पार नहीं रहा । उसे बेख-देखकर थे हप के आनन्द-सामर 
में मोले लगाने लगे ओर अपने भाग्य को सराहने लगे । बालक भी दोज के चाद 
के समान बढने रूगा । जब वह भाठ वर्ष का हुआ तब उसे कलाचार्य के पास 
पढाई के लिए बैठा दिया । अल्प समय में ही वह सव कलाओं में पारगत हो 
भया | दिल पर दिन उसके समपण जाने लगे और यथासमय सेठ ने एक-एक 
करके सात सुन्दर कन्‍्याओं के साथ उसका विवाह कर दिया। बब मेताय॑े 
कुमार अपनी स्त्रियों के साथ सुख भोगते हुए आनन्द से रहने लगे। और 
पिता के साथ घर का भी कारोबार सभालने लगे ॥ 
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भाइयों, अब इधर स्ेत!यक्रुमार को आउरन्द में मस्त देख कर उम्रके स्वर्ग 
वासी मित्र देव ने अवधिज्ञान से देखा कि मेरा साथी देव राजगृह नगर में 
जुगमन्दिर सेठ के यहां काम-भोगों मे मग्व हो रहा है और उसे अपने पूर्च भव 
की कुछ भी याद नहीं आ रही है, तब वह यहां आया और उसे सोते समय 
स्वप्न में कहा--मेतार्थ, तू पूर्व भव की सब चातते भूल गया है जौर यह जाकर 
विपय-भोगों में निमस्त हो रहा है । अब तू इनको छोड़ । इनका सग भरय्यकर 
दुखदायी होता है । अतः: अब आत्मऋल्याण का मार्ग पकड़। मेतार्य ते स्वप्त 
में ही कहा--मैं इतनी पुण्यवानी भोगते हुए सर्वे प्रकार से आनन्द में हूं । 
यवि मैं इन्हें छोड़र साधु वन जाऊंगा तो मेरे ये मां-बाप अकाल में ही मर 
जावेंगे । और ये मेरी घ्यारी स्त्रियां भी तड़फ-तड़फ कर मर जावेंगी। अतः 
सैं अभी घर-वार नहीं छोड़ सकता हूं । देवता ने उससे फिर कहा--देख, मेरा 
कहूता मान ले, अन्यथा पीछे पछताना पड़ेगा। ये स्वजत-सम्बन्धी कोई तेरे 
साथी नहीं है । ये तो नदी-नाव के समान क्षणिक मुसाफिरी के साथी हैं और 
अपना घाट आते ही उत्तर कर चले जावेंगे ! संसगर के सब सम्बन्ध मिथ्या 
है । तू इसमें मत उलझ - और जपना कल्याण कर। इस प्रकार देव ने उसे 
बहुत समझाया । मगर उसके घ्यान में एक भी बात नहीं जमी | भाई, आज 
भी आपके पास ठाठ-बाट हैं और वर्षो से सासारिक सुख भोग रहे हैं। फिर 
भी यवि इधर आने को कहा जाता है तो आप लोगों को बहुत चुरा लगता हे । 
परन्तु आप लोगों की बात ही कितनी-सी है, बड़े-बड़े वलदेव और चकऋर्ती भी 
भोगों से मुख मोड़कर चले गये तो उन्होंने अमर पद पाया और जिन नारायण- 
प्रतितारायणों ले इन्हें तहीं छोड़ा, वे संसार में डूबे और आज भी दुःख भोग 
रहे है । निदान हताश होकर बह देव चला गया भर मेताये भोगो का मंबरा 
बना हुआ उनमें ही निमग्न रहा । 


अब देव ने मेतारय को सस्बोधन के लिए एक दूसरा ही उपाय सोचा । 
उसने मेतार्य के जन्म देने वाले भंगरी की दुद्धि मे अमर उत्पन्न कर दिया कि तू 
अपने पुत्र को सेठ के यहां से वापिस ले आ | तेरा भी जन्म-जन्म का दारिद्रूय 
तष्ट हो जायगा। भौर तू भी सेठ के समान सुख भोगेगा | उसने यह वात 
क्षपने साथी अन्य भंत्रियों से कही । सव उसके लड़के को छुड़वाने के लिए 
इकट्ठे होकर सेठ के घर पर आये । उस समय सेतार्य घर के बाहिर चबूतरे 
पर बैठा हुआ दाठुच कर रहा था । रास्ते में संगी चिल्लाते हुए आये कि हम 
अपना लड़का लेकर ही लौटेंगे । लोगों के पूछने पर उन्होने बत्ताया कि मेतारये 
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सेठ का लड़का नहीं है, हमारा है। जैसे ही उन लोगों ने मेतायें को दातुन 
करते हुए बाहिर बैठा देखा तो उसका हाथ पकड़कर नीचे घसीट लिया और 
हो-हल्ला मचाते हुए अपने साथ ले यये | तथा सेठ को नाना प्रकार के अप- 
शब्द वकते गये ॥ सेठ यह सव देखकर किकतेव्यविमूढ़-सा हो गया | उसने 
सेठानी से कहा-देखों, मैंने पहिले ही रोका था । पर त्रिया-हंठ के 
सामने किसी दूसरे की चलें कैसे ? अब सारा महाजना घूल में मिल गया 
और लड़का भी हाथ से चला गया । स्त्री ने कहा--राज-दरवार में जाकर 
पुकार करों । सेठ बोला--जव वात सच है, तब मैं ऐसा नहीं कर सकेता । 
यदि तेरे में कुछ दम हो तो जाकर देख लं। आखिर हताश होकर दोनों रह 
गये और भंगी लोग सरे-वाजार शोर मचाते और सेठ को बदनाम करते हुए 
मैतार्य को अपने घर ले ग्ये। सारे नगर में सेठ की बड़ी बदनामी हुईं। 
और लोग घिव्रकारने लगे। सब कहने लग्रे--सेठ ने अपना कुल तो खराब 
किया ही । साथ में खिला-पिला कर ओर हमारे खा-पीकर हमें भी अ्रष्ट कर 
दिया । इस प्रकार हजारों मुख हजारों प्रकार की बातें होने लगीं। पुत्र-वियोग 
से भी उन्हें बसह्य ढुःख जाति के अपमान का हुआ | उन्होंने दिन भर कुछ 
भी खाया-पीया नहीं और एकान्त में बैठे दोनों रोते रहे । 


इधर जब वे महत्तर मेतार्यकुमार को पकड़कर ले गये तो वह भी अत्यन्त 
लज्जित एवं दुखी हुआ । उसने दिन-भर न कुछ खाया-पिया और न किसी से' 
क्रुछ बोलाचाला ही । जब रात हो गई और सत्र लोग सो गये तव वह देव 
भैत्तार्य के पास फिर आया और बोला - कहो मेतार्य, सुख में हो, या ढु.ख में 
हो ? भेताय ने कहा--मेरे दुःख का कोई पारावार तही है । इस अपमान से 
तो भौत आ जाय तो अच्छा है। देव ने कहा --मैंने तुझे कितना समझाया 
था, परन्तु तू स्लो उस समय माना ही नही । मेतार्य वे कहा--सूने यह क्‍या 
पड्बंत्र रचा कि मेरी इज्जत धूल में मिला दी। देव ने कहा--अब भी तू 
भेरा कहना मानता है, या नही ? और संसार को छोड़ता है, या नही ? मेतार्य 
बोल--पहले मेरी पहिले के समान ही इज्जत बढ़ा दो और राजा श्रेणिक की 
लड़की के साथ शादी करा दो तो मैं तुम्हारी वात मानूंगा। देव ने कहा-- 
देख, मैं यहू सब करा दूंगा, परन्तु मेरी बात मत भूल जाना। मेताययें बोझा-- 
नहीं, अब नहीं भूलूंगा और जैसा तू कहेगा, वेसा ही करूगा । यह कहकर देव 
अन्तर्धान हो गया । अव उसने राव मंगियों की बुद्धि पर जादू किया और सबके 
विचार बदल ग्रे । दूसरे दिन प्रातःफाल ही सब्र भंगी फिर इकट्ठे हुए और 
मेतार्य के पास आकर के कहने लगे---कुवर साहब, आप अपने घर प्धारो 
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कल हम लोग नशे में घुत्त थे, सो आपको पकड़ लाये । आपने भी तो उस 
समय कुछ विरोध नहीं किया । अब चलिये, हम लोग आपको वापिस आपके 
घर पहुंचा आते हैं ॥ अब सव अंगी मेताये को लिए जुगमन्दिर सेठ के घर 
पर पहुँचे और वोले--सेठ साहब, अपने कु वर साहब को संभालो । कल हम 
लोग नशा किये हुए ये, उससे हम अजानपन में आपके कुंवर साहब को पकड़ 
ले गये । अब हमें माफी देवें । आप तो हमारे अन्तदाता और प्रतिपालक है । 
हम लोगों के घर में क्या ऐसा सर्वाज्धः सुन्दर गौर भाग्यशाली पुत्र पैदा 
हो सकता है ? इसने हमारे घर पर कुछ भी नहीं खाया-पिया है। तभी 
सेठ के पड़ोसी और स्वजन-परिजन जा गये और बोले--सेठसाहव, कुबर 
निर्दोप है, उन्हें किसी ने भी अ्रप्ट नहीं किया है। चोर-डाकू भी लोगों का 
अपहरण करके ले जाते है, तो क्‍या घरवाले उन्हें वापिस रवीकार नहीं 
करते हैं ? अतएवं आप इन्हें स्वाव कराके और दूसरे वस्त्र पहिता दीजिए ॥ 
इस प्रकार देव ने सबके हृदयों में परिवर्तन कर दिया। तब सेठ ने मेतार्य 
को स्नान कराया, कृतिकर्म और मंगल-प्रायश्चित्ततादि फ्रिये और सये 
बस्त्राभूषण पहिना दिये । अब मेतायें घर में ही रहने लगा। शर्म के मारे 
वह घर से बाहिर नहीं निकलता था । उस देव ने जाते समय एक चमत्का- 
रिणी बकरी भेत्तार्य को भेंट की जो दूध भी ढाई सेर देती और सोने की 
मेंगनी (लेंडी) करती । अब यह वात चारों ओर फंल गई ओर दूरूदूर से 
लोग उसे देखने क्रे लिये आने लगे । चारों ओर अब सेटजी के पुण्य की चर्चा 
होने लगी । धीरे धीरे बह वात राजा श्रेणिक के कान तक पहुंची । उन्होंने 
अभयकुमार से पूछा--क्या सोने की मेयनी देवेवाली वकरी की बात सच है ? 
अभयकुमार ने कहा--हां महाराज सत्य है। पुण्यव्वानी से और विद्या-मंत्रादि 
देवाज्ञा के वल से कौन सी सिद्धि नही हो सकती है ? श्रेणिक ने कहा मैं भी 
उस बकरी को देखना चाहता हूं | अभयकुमार ने सेठ के घर आदमी भेजे! 
उन्होंने जाकर कहा-सेठ साहव, मापकी उरा अदभुत बकरी को महाराज श्रेणिक 
देखना चाहते हैं। मेताये ने वकरी देने से इन्कार किया तो वे राजा के आदमी उस 
बकरी को पकड़ कर ले गये । जब वह राजाश्रेणिक के सामने लायी गई, तब 
उसने ऐसी दुर्गन्धित मेंगनी की कि जिनकी वदबु से यजमहल भर गया और 
वहां पर ठहरना कठिन हो गया । त्तव राजा श्रेणिक ने मेतार्य को बुलवाया 
और कहां--अरे, तुने हमारे साथ भी चालवाजी की ? मेताबे वोला--महा- 
राज, आज तो आपने बकरी पकड़ मंगवायी ॥ कही आगे आप दूयरों की बहु- 
बेटियों को पकड़ मंगवायेगे ? कहीं राजाओं को ऐसी अनीति करनी चाहिए ? 
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श्रेणिक ने कहा--मेतार्य, यह उपदेश तो पीछे देवा । पहिले यह बता कि 
क्या यह वकरी सोने की मेंगनी देती है ? मेतायें ने कहा--हां, महाराज, 
देती है और ऐसा कह कर जैसे ही वकरी की पीठ पर अपना हाथ फेरा, 
वैसे ही वह सोने की मेंगनी देने लगीं॥ यह देखकर श्रेणिक बड़े विस्मित 
हुए और सोचने लगे कि यह करामात तो बकरो में नहीं, किन्तु मेतार्य के 
हाथ में है। तब श्रेणिक ने कहा-कुमार, अब तो शान्ति है? मेताये 
बोला--महाराज, अभी तो मैं वहुत कुछ करूया, क्योंक्रि आपने मेरी बकरी 
को पकड़ करके मंगवायो है। श्रेणिक ने कहा--अच्छा कुमार, आपस में 
फैसला कर लिया जाय । मैतार्य ने कहा-- महाराज, यदि आप ख्पनी पुत्री 
की शादी मेरे साथ करने को तैयार हों, तो मैं भी आपके साथ फैसला फरने 
को तैयार हूं, अन्यथा नहीं। तब अभयकुमार ने कहा--महाराज, यह 
प्रस्ताव तो उचित है क्योंकि मेतार्य सर्वाद्भ सुन्दर है, भाग्यशाली है और 
अपने नगर के सर्वश्रेष्ठ श्रेष्ठी का सुपुत्र है, जो इस समय सब सेठों में सर्बा- 
घधिक धनी है । जहां सब कुछ है। भाई, लक्ष्मीवान्‌ पुरुष जो इच्छा करे, वही 
पूर्ण हो जाती है | कहा भी है -- 
'सुकृतीनामहों बाञझ्छा सफलेव हि जायते' । 
अर्थात्‌ - जिन्होंने पूर्वजन्म में सुकृत किया है, उन भाग्यशालियों की इच्छा 

सफल ही होती है । फिर जिसके पास धन है, उसकी तो बात ही क्‍या कहना 
है ? कहा भी है - 

लक्खन नहीं है फूटी फौड़ी का, ती भी सेठजो बाजे रे ! 

छाती देवे फाढ़ जाति में जोर से गाजे रे, काममि गारो रे । 

यो पैसो जग में अजब झूठो घुतारो रे । 

भाइयो, धन का तो जादू ही न्‍्यारा है | जिसे धोती बांधने का भी तमीज 

नहीं है, बोलने का भी हौसला नही है और कपड़ा भी पहिनना नहीं आता है, 
फिर भी यदि पैसा पास में होवे तो सभी लोग्र सेठ साहुकार कहकर सम्मान 
करते हैं। यदि पैसा पास में होता है तो छाती बाहिर निकल आती है, आंखें 
आसमान में लगी रहती हैं। अभिमान से सिर अकड़ा रहता है और जाति- 
समभाजवालों को कुछ समझता ही नहीं है । आज पैसे का माहात्म्य कितना 
बढ गया है कि मनुष्य अपनी प्यारी पुत्रियों का भी विवाह अन्धरे-काते, छूले- 
लंगड़े और चार दिनों में ही जिनकी अर्थी निकलने वाली होती है, ऐसे रोय- 
ग्रस्त धनवान व्यक्तियों के साथ भी कर देते है । आपके यहां भी बीमार को 
लड़वी परणाई है| महापुरुषों ने ठीक ही कहा है--'ब्रव्याश्रया निग्रुणा गुणा: 
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अर्थात्‌ जिनमें एक भी ग्रुण नहीं है, ऐसे निगुंणी व्यक्ति भी आज द्रव्य के, 
धन के आश्रय से गुणी माने जाते हैं । और भी कहा है-- 


यस्याथ॑स्तस्थ मित्राणि, यस्‍्यार्यस्तस्थ वान्धवा: 
यस्थार्थ: स पुमान्‌ लोके, यस्यार्थे: स च पण्डित: ॥ 


अर्थात्‌--जिसके पास धन है उसके सैकड़ों लोग मित्र बन जाते हैं, सैकड़ों 
बच्घु-बान्धव हो जाते हैं। वह लोक में महान्‌ पुरुष कहलाता है और संसार 
उसे पंडित और चतुर भी मानने लगता है । 


सर्वेगुणा : कांचनमाश्रयंति 
भाइयो, पैसे के पीछे मनुष्य के सब अवग्रुण ढक जाते हैं। गाज लोग 
पैसे के ऐसे मोह जाल में फंसे हुए हैं कि वे न्याय को भी अन्याय और अन्याय 
को भी न्याय कहते और करते नहों चूकते हैं । आज मनुष्य मार कर भी 
हत्यारा पुरुष अदालत से छूट जाता है । जाति में यदि कोई गरीब मनुष्य 
कुछ ओोछा काम कर देता है तो आप लोग उसे दंड देते हैं। और धनवान्‌ 
यदि बड़े से बड़ा पाप कर देता है तो उससे कुछ भी नहीं कहते हैं । वस, राजा 
श्रेणिक भी उस मेतार्य के घन के प्रभाव से ऐसे प्रभावित हुए कि उन्होंते 
अपनी पुत्री की शादी उसके साथ कर दी। अब मेतार्य॑ के राजजमाई होते 
ही उसका यश चारों जोर फैल गया और सव॒ लोग उसका यथेप्ट आदर- 
सत्कार करने लगे । वह्‌ भी कुछ दिलों में भंगियों के द्वारा किये गये अपमान 
को बिलकुल भूल गया और राजा श्र णिक की पुत्री के साथ सुख भोगता हुआ 
आनन्द से काल बिताने लगा। 


जब देव ने देखा कि सेतारय॑ की प्रतिप्ठा पहिले से भी अधिक जम गर्ड है, 
तब एक विच उसने आकर कहा--अरे मेता्य ! अब तो चेत । वह बोला -- 
मित्र, कुछ दिन और ठहर जा। देव ने देखा कि यह मेरे कहने से संघम 
अग्रीकार नही करनेवाला है, तव उसने कहा--देख कल यहाँ पर भगवान 
महावीर स्वामी पध्चारने वाले हैं । तू जाकर के उनकी दिव्य वाणी को तो 
सुनना । हु 


इंच उचनोतें अतिवोध्यो, संयम की उर ठानी, 
काबा साथा अथिर बअहुको, ज्यों अंजुली को पानी ॥ 
इन्द्र धचुष अरू रयण स्वप्न सस, ओोपम दोनो जानी, 
इनमें राचे सो अज्ञानी, विरचे सो सुलतानी ॥ 


अतिसंलीनता तप २१७ 


दूसरे दित भगवान राजगृही तगरी के समीपवर्ती चैभारग्रिरि पर पघार 
गये | सगर-निवासियों को जैसे समाचार मिले बैसे ही लोग उनके दशशन- 
वन्‍्दन के लिए जाने लगे । वहां के छोटे-वड़े सभी पुरुष भगवान के परम 
अनुरागी थे | लोगों को जाता हुआ देखकर मेत्ताये ने पुछा कि लोग कहां जा 
हैं ? उन्होंने बताया कि भगवात्‌ वर्धमान स्वामी पदारे हैं | यह सुतकर 
भेताय॑ भी तैयार होकर भगवान के दर्शन-वन्दन के लिए गया और समवसरण 


में यथाविधि वन्दन करके बैठ गया । भग्रवान की दिव्य औौर सर्व 
दुःखापहारिणी देशना चल ही रही थी, मेतार्यथ भी एकाग्र मन से सुनने लगा। 
सुनते-सुनते उसके भाव बढ़े, वह सोचने लगा--अहो, संसार के ये सुख तो 
आपातमात्र रम्य हैं, किन्तु इनका परिणाम तो अति भयंकर दु खदायी है । 
देव के द्वारा अनेक वार प्रतिबोधित किये ज।ने पर भी मैंने इतना समय व्यर्थ 
गंवा दिया | अब मुझे एक क्षण भी व्यर्थ नहीं खीना चाहिए और शीघ्र ही 
संधम को धारण करना चाहिए । संयम ही जीवन का सार है और प्राणी 
का रक्षक है । यह विचार कर भगवान की देशना वन्द होते ही उठा और 
भगवान बी बन्दता करके बोला--भगवन्‌ ! मैं आपके पास प्रश्नजित होना 
चाहता है । भगवान ने कहा -“जहा सुहंं, मा पडिवंध करेह' (जिसमें सुख हो, 
वैसा करो, विलम्ध् मत करो) । यह सुतते ही वह_ आज्ञा लेने के लिए घर 
माया और अपने माता-पिता से कह्य-मुझे दीक्षा लेने के लिए आप लोग 
आज्ञा दीजिए । भगवान्‌ पधारे उनके श्री चरणों में दीक्षा ग्रहण करूँगा । 
मेताय के ये वचन सुनते ही सारे घर में कुहराम मच गया | सेठ-सेठानी ने 
सभी अनुकूल-प्रतिकुल उपायों से बहुत समझाने का प्रयत्व किया, परन्तु उसने 
संसार की असारता और काम-भोगों की विनश्वरता बताकर के सबको 
निदुतर कर दिया । तब राजा श्रेणिक ने भेतार्य के विरक्त होने का पता लगा 
तो वे भी आये और बीले -- कुमार ! तुमने अमी हाल में ही मेरी पुत्री के साथ 
विवाह किया है जौर अभी तुम जा रहे हो ? कुछ दिन तो और संसार के 

सुख भोगो । मेतार्य ने कहा--जीवन का कोई भरोसा नहीं है, कब मृत्यु आ 

जाय | यदि वह अमी आ जाय तो क्‍या आप उससे मेरा परित्राण कर सकते 

है ? श्रणिक ने कह्ा--उससे तो “मैं नही बचा सकता हूं । अन्त में उन्होंने भी 

और मेतार्य के माता-पिता और अन्य परिवार के लोगों ने आज्ञा दे दी और 

बड़ी धूम-प्राम के साथ उनका दीक्षा महोत्सव किया । मेताये ने भगवान के 

पास जाकर के दीक्षा ले ली और सेवा में रहकर संग्मधर्ग की आराधना में 

लीन हो गये । 


श्श्८ अवचन-चुघा 


स्वर्ण-यव 

भाइयों, यह सठ किसका प्रताप था ? उस देवता का, जिसने पूर्वभव के 
स्वेह-वण बार-बार क्षाकर के मेतार्य को सचेत किया | मेताय दिन प्रतिदिन 
अपनी तपस्या लगे। घीरे-धीरे सासक्षपण का पारणा करने लगे। 
तपस्या के प्रभाव से उनको अनेक ऋद्धियां प्राप्त हो गई | ये उसे ही प्राप्त 
, जो महान्‌ तपसल्‍्दी होता है। जब भगवान ने वहाँ से विहार किया तो 
मेताये मुनि ने भी साथ से ही विहार किया । और बारह वर्ष तक भगवान के 
साभ विभिन्न ढेशो और त्रामों में विचरते हुए ज्ञान, ध्यान और तप में लीच 
रहे । मास-खमण की तपस्या से उसका शरीर सूख कर अस्थि-पंजरमात्र रह 
गया। चलते समय उनके शरीर की हड्डियां खड़खड़ाने लगीं। शरीर में 
यद्यपि चलने की शक्ति नहीं थी, पर आत्मिकवल के जोर से वे विचर रहे 
थे । कुछ समय के बाद भगवान्‌ फिर राजगृही पधारे। मेताये ने मास-खमण 
की पारणा के लिए भगवान की अमुज्ञा लेकर नगरी में प्रवेश किया गौर 
उत्तम, भव्यम सभी घरों में गये, परन्तु कहीं पर भी निर्दोष आहार नहीं 
मिला । इस प्रकार गोचरी के लिए विचरते हुए एक सोनी से इन्हें पहिचान' 
लिया और वह दुकान से उठकर सामने आया और प्रा््रेना की, स्वामिन्‌, मुझ 
पभेखारी की भी तारो बौर आहार लेने के लिए भीतर पधारो । सोनी की 
जावना है कि ये ऋद्धिसम्पन्न, जुभमन्दिर सेठ के पुत्र और राजा श्रे णिक के 
जमाई सुनिराज हैं, इनको आहार देने से मुझे घन की प्राप्ति होगी ! सस्ार 
बड़ा स्वार्थी है । सामायिक में बैठता है किन्तु माला स्वार्थ की फेरता है। पर 
यहि स्वार्थ की भावता छोड़कर भगवान के नाम की माला फेरे त्तो बह फले । 
उम्नने भीतर ले जाकर उन्हें वधाविधि पारणा कराई । जब वह भोचरी बहरा 
रहा था, तभी एक तीन दिन का भूखा छूकज्ला उसकी दुकान में घुसा । वहां 
पर चलना रानी के हार के लिए सोने के १०८ जबलिए तैयार रखे हुए बे--+ 
कूकडे ने उस सबको चुग लिया। सोने की जब पेठ में पड़ जाने से वह जड़ 
नही सका और घरके भीतर जाकद किसी सुरक्षित्त स्थान में वंठ गया । जब 
मैतार्य मुदि गोंचरी वहर कर बाहिर पधारे और सोनी दुकान पर आया-- 

बहरी ने सुनि पाछा फिश्या, सोचा जब सईहिं पाया । 

हाथ जोड़कर करे वीसती, कंचण-जच क्ुण खाया ॥ 

सुम हम उछुहू घर सें जन नहिं बाब्यो तीजो। 

देस्यों होथ तो मोहि बताओ, लेगयो जब कुण बीजो ॥॥ 
दुकान में सोने के जौंकी थाली को खालो देखकर एकदम चकराया क्रि 
जी को कौन ले गया है ? अब मैं राजा का सोना कहां से दंगा । भरे, 
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लोग कहते है कि साधु-सन्‍्तों को आहार-पानी देने से लोगों के भाग्य खुल जाते 
हैं। किन्तु मेरा तो भाग्य ही फूट गया । ये महात्मा कितने ऊंचे धराने के 
हैं, परन्तु चोरी के लक्षण पड़े हैं। यहाँ पर दूसरा कोई आया नहीं । उनके 
सिवाय और कौन ले जा सकता है। यह विचार कर वह झट दौड़ा और 
सुनिराज से कहने लगा-- महाराज, एक चीज गौर वहरादी है, अतः वापिस 
पप्तारो और मुझे तारो | मेतायें मुनि वापिस उसके साथ गये | घरके भीवर 
जले जाकर वह सोनी वोला-- महाराज, आप राजा श्रेंणिक के जमाई, जुगमन्दिर 
सेठ के पुत्र और भगवान्‌ महावीर के शिप्य है, तपस्या करते हैं, फिर भी 
आपने यह काम क्‍यों किया ? क्या आपने सोने के जौ नहीं लिये हैं ? मेतार्य 
सुन्ति ने कहा - सैंने नही लिए हैं। सोदी बोला--फिर बताओ -- किससे लिए 
हैं ? अब मुनिराज के सामने बड़ी विकट समस्या -आकर के खडी हो गई । 
उन्होंने अपने ज्ञान से जान लिया कि कूंकड़ा जी चुग गया है और यहीं पर 
छिपा बैठा है। अब वे सोचते लगे--क्या किया जाय ? यदि कहता हूं कि 
मुझे नहीं मालूम तो सत्य महात्रत नष्ट हो जाता है और यदि नाम बताता हूं 
तो यह अभी सोने के जी के लिए पेट चीरकर उसे मार देगा, तो अहिंसा महा- 
ब्रत जाता है। भव इधर कुआ और उधर खाई है। दोनों ही वातों में धर्म 
जाता है, मैं क्या करू ? बहुत्त ऊहापोह के पश्चात्‌ उन्होंने निर्णय किया कि 
चुप रहना ही अब अच्छा है। यह सोचकर उन्होंने सौनधारण कर लिया | 

लोकोक्ति भी है कि “मौत सर्वायसाधनम्‌”' अब मुनिराज मे उसके प्रश्न का 

कोई उत्तर देना उच्चित नहीं समझा और उपसर्ग आया देखकर कायोत्सग्ग से 

खड़े रहे | सोनी के द्वारा दो-तीन वार पूछने पर भी जब मुत्ति कुछ महीं बोले, 

तब सोनी को क्रोध उमड़ आया और वोला--8तू साथु वन गया, फिर भी तेरा 

वनियापन नही गया है ? बता--कौस ले गया है, अन्यथा अभी मैं तेरा कचू- 

मर निकाल दूंगा । जब मुनि ने कोई उत्तर नहीं दिया तो उसने घरके किवाड़ 

भीतर से बन्द कर लिये और धक्का देकर भीतर नौहरे में ले गधा । तत्पण्चातू 

बह सोनी पीछे के द्वार से कसाईं के घर गया और जानवर के ऊपर से तुरन्त 

का उधेड़ा हुआ चमड़ा लाया और मोची को बुलाकर के मेतार्य मुनि के माथे 

पर सिलवा दिया। तथा सुनि को धूप में खड़ा कर दिया । धूप से ज्यों ज्यों 

वह चमटड़ा सूखने लगा, त्यों-त्यों मुनि के मस्तक की नसे तनने लगी । इससे 

भुनि के असह्य वेदना हुई। परन्तु वे क्षमा के सागर चुपचाप शार्ति पूर्वक 

सहन करते हुए चिन्तवन करने लगे--- 

सांयनेवाला माँगे लेना, आाना-कानी काम नहीं, 
दे दिलसाक ढील करे मत, ध्याया शुबलध्यान से । 





ह्‌२० प्रवचन-सुश्ा 


तड़तड़-तड़तड़ चाड़ी दूदे, अवनन्‍्त बेदना व्यापी, 
मरण तनो तो भय नहिं मनसें, करम जड़ों ने कांपी ॥ 
काठनी भारी सोनी लोनी, ऊभो हेठी पढके, 
बहिल पड़ी पंछो ऊधरना, जब विया है झटक॑ ॥ 


समभाव में लोनता 
मेंताये मुनि को तीन बेदना हो रही है, १रन्‍्तु वे समभाव में लीन हैं | कम- 
क्रम से एक-एक नस ठूठने लगी । भाई, एक भी नस फट जाके तो मलुष्य का 
मरण हो जाता है | परन्तु उत्तकी एक पर एक नस टूट रही है और वे अपार 
बेदना का अनुभव करते भी कर्मो की नसे तोड़ने में संलग्न हैं। इसी समय 
सुनार ने लकड़ियो की भारी ली और पीछे के ह्वार से उसे नौहरे में डल- 
वाया । भारी गिरने के साथ ही इधर मुनि का शरीर भूमि पर ग्रिरा और 
उधर कूकड़े के ऊपर लकड़ी की भारी पड़ते से उसके पेट में से वे सोने के 
एक सौ आठ ही जौ वाहिर निकल आये । सोसी ने भी देखा कि कूकड़े की 
वीट में दे सोने के जौ पड़े हुए हैं, तब उसने जाना कि इस कूंकड़े मे ये जो 
चुग लिये थे । उसने बे जी तो उठाकर के दुकान में रखे और विचारने लगा 
कि अब तो मैं बिना मौत के मारा जाऊंगा? कक्‍्योंकिये सुनिराज राजा 
श्रेणिक के जमाई और जुग्रमन्दिर सेठ के पुत्र हैं। अब जैसे ही राजा श्रेंणिक 
को मेरे इस दुप्कृत्य का पता चलेगा, वैसे ही वे मुझे मरवाये विना नहीं 
छोड़ेगे । अब क्‍या करना चाहिए ! सहसा उसके मन विचार आया कि अब 
तो भगवान्‌ की शरण में जामे से ही परिच्ाण हो सकता है, अन्यथा नहीं । 
थह सोचकर उसने मेतार्य मुनि के कपड़े धारण किये । और क्षोली में पात्र 
रखकर तथा हाथ में रजीहरण लेकर वह सीधा भगवाद् के समवसरण में 
पहुंचा । भाई, जो महापुरुषों का सहारा लेबें तो उसे फिर कोई भारने वाला 
नही है । उसने जैसे हो श्रमवशरण में प्रवेश किया कि उसकी ईर्या समिति के 
बिना ही आते हुए राजा श्रेणिक ने देखा तो विचार किया कि कौन से नये 
साथु आये है ? वह जाकर भगवाद्र को वन्दन करके साधुओं की संपदा में 
बैठ गया । राजा श्रेंणिक ने पूछा---भगवद्‌ ! यहां पर मेतायें मुनि नही दिखाई 
दे रहे हैं ? तव भगवान ते कहा--श्रं णिक, मेताय॑ मुनि ने आत्मार्थ को प्राप्त 
कर लिया है। श्रेणिक को इस नवागव साधु पर सनन्‍्देह हो ही रहा था और 
और जब भगवाजु से ज्ञात हुआ कि यह नवागत साधु ही उनक्के देहावसाव का 
निमर्मित्त बना है, तब उन्हें उस छद्मवेषी साधु पर भारी क्रोध काया । भगवाब्‌ 
से उन्हें संवोधन करते हुए कहा--श्रे णिक, इस पर अब ऋोध करवा उचित 
- नही । इससे तो मुनिवर का उपकार ही किया है। जो कर्म उदय में देरी से 
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आने वाले थे, वे इसके निमित्त से जल्दी आ गये और मेताये मे आत्मलाभ 
कर लिया है । जब तुम ओध करके क्यों कर्मो को चांघ रहे हो ? भगवान के 
इन बचनों से श्वे णिक का हृदय कुछ शानन्‍्त हुआ और सोचने लगे--जब यह 
भगवान्‌ के शरण में आगया है, तव मैं कर ही क्या सकता हूं । फिर भी उससे 
रहा नहीं गया और उसके पास जाकर बोले--अरे पापी हत्यारे, तूने ऐसा 
निद्य कार्य क्यों किया ? वह वोला--महाराज, आपके सोने के जवों के लिए 
करना पड़ा है । श्रेशिक ने कहा--तू आकर जवों के दाने की बात मुझ से 
कह देता । मैं छोड़ देता, या बनाने के लिए और सोना दिला देता | भव तूने 
यह साधु का वेप धारण कर लिया है, अतः मैं तुझे छोड़ देवा हूं। पर 
देख अब इस वेप की टेक रखना | यवि इससे गिर गया तो चौरासी के 
चक्कर में अनन्त काल तक दुःख भोगेगा । बह भी भगवाब्‌ के समीप अपने 
दोपी की आलोचना करके विधिवत्‌ दीक्षित हो गया और साथुपने का साधन 
करते हुए क्षात्मार्थ को प्राप्त हो गया ॥ 

भाइयो, वात संलीनता पर चल रही थी । देखो--मेताय॑ मुनि ने अन्तिम 
समय तक कितनी प्रतिसंलीनता घारण की और अपने ध्येय से रंचमात्र भी 
चल-बविचल नही हुए। गजसुकुमार ने भी सोमिल क्लाह्मण द्वारा किये गये 
दारुण उपसर्ग को भी किस साहस के साथ सहन करके जात्मार्थ सिद्ध किया | 
थह संलीनता का ही प्रभाव है कि अनेक महामुनि दारुण उपसर्यों को इस 
हृढता के साथ सहन कर लेते हैं---जैसे मानो उनके ऊपर कुछ हुआ नहीं है । 
इसी क्ात्म-संलीनता के द्वारा ही अतादिकाल के बंधें हुए कर्मो का विवाण 
होता है और मोक्ष भ्राप्त होता है। हमारी भी भावना सदा यही रहनी 
चाहिए कि हमें भी ऐसी ही प्रतिसंलीनता प्राप्त हो । 

बवि० सं० २०२७ कार्तिक शुक्ला हे 

जोधपुर 


२० विज्ञान की चुनौती 





वन्धुओ, विज्ञान आज हमको चुनौती दे रहा है। जैसे किसी समृद्धिशाली 
व्यक्ति का पुनत्र लापरवाही रे अपनी सम्पत्ति को वर्वाद करे और उसके 
संरक्षण की ओर ध्यान न देवे तो दुनिया उसे उपालल्भ देती है कि तू अमुक 
ऋद्धिसम्पन्त ध्यक्ति का पुत होकर के भी यह क्या कर रहा है । उसी प्रकार 
से आज के वैज्ञानिक लोग भगवान के विज्ञान-सम्पन्न जैन धर्म के अनुयायी कहे 
जाने वाले अपन लोगो को चुनौती देकर कह रहे हैं कि तुम्हारा यह ज्ञान उच्च 
कोटि का है और विज्ञान से परिपूर्ण है ! फिर भी तुग लोग उस ज्ञान का 
उपयोग वही कर रहे हो । देखो--भगवान महावीर ने शब्द को सूरत पुदूगल 
का गुण कहा था, जब कि प्रायः सभी मतावलस्वियों ने उसे अमृत्त आकाश 
का गुण माना है। आज टैप-रिकार्डो और आ्रामाफोन के रिकार्डो मे भरे जान 
से, तथा रेडियो-स्टेशनों से भ्रसारित किग्रे जाने और रेडियी के द्वारा सुमे 
जाने से उसका मूर्त पना सिद्ध हो गया है। संसार के सभी दर्शन वनस्पति 
को जंड था अचेतन मानते थे, किन्तु जैन दर्शन ही उसे सचेतन और उच्छवास 
प्राणादि से युक्त मानता था ! सर जबदीशचन्द्र बोस ने यत्रों द्वारा उसको 
श्वासोच्छवास लेते हुए भ्रत्यक्ष दिखा दिया है । इस प्रकार चिन्ञान-वेत्ता लोग 
जैन घमर्मे के एक-एक तत्त्व को विज्ञान की कत्तौटी पर कस-कस करके उसकी 
सत्यता को यचार्थे सिद्ध करते जा रहे हैं और हम जैन धर्मानुयायी अपने ही 
धर्में-सम्मत तत्त्वो के प्रकाश के लिए कुछ भी नहीं कर रहें है। क्‍या यह 

ऋर्र 
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हमारे लिए लज्जा की वात्त नहीं है और क्या उनका हमको उपालम्भ और 
चुनौती देना सत्य नही है ॥ यह हम लोगों की भारी भूल हैं कि जो हम लोग 
अपने ही भण्डार का उपयोग नहीं कर रहे हैं । अन्यथा हम भी--- 
करते नवाधिष्कार जेसे, दूसरे हैं कर रहे। 
भरते यशोभण्डार जसे, दूसरे हैं भर रहे ॥ 
दि हमारी दशा 
हमारी दशा उस सेना के समान हो रही है, जिसके पास सर्व प्रकार के 
शस्चास्त्र होते हुए भी श्रमाद-अस्त होने के कारण जो शज्रुसेता से उत्तरोत्तर 
पराजित हो रही है । जिस व्यापारी के पास व्यापार के सभी साधन होते हुए 
भी यदि वह लाभ से वेचित रहता है, और दूसरे उससे लाभ उठा रहे हों, 
तो यह उसका श्रमाद और दुर्भाग्य ही कहा जायगा | विज्ञान आया कहां से ? 
आकाश से नहीं टपका है था पृथ्वी से नहीं निकला है! किन्तु यह विचारशील 
व्यक्तियों के मस्तिष्क से ही उपजा है। भगवान महावीर ने अपनी अपूर्व 
साधना के वलपर जिन सूक्ष्म एवं विज्ञान-स्रम्मत तत्त्वों का सिरूपण किया 
और हमारे पूर्वदत्ती आचार्यो ने सैकड़ों वर्ष तक जिसे स्मरण रखा, तथा 
शास्त्रों में लिपि-बद्ध किया, उन्हीं के उत्तराघिकारी हम लोग अकर्मण्य बने 
उसका कुछ भी उपयोग चढ़ीं कर रहे हैं । संसार आज उन तत्वों की छात- 
बीत करके उनके सत्य होने क़ी मुक्‍्तकंठ से प्रशंसा कर रहा हैं और हमारी 
ओर विकास भरी हृष्टि मे देखकर हंस रहा है। एक बोर तो हम यह कहते 
हैं कि हमारा ज्ञान सर्वज्ञ-प्रतिपादित है और दूसरी ओर उसे विज्ञान कें द्वारा 
सत्य सिद्ध करने का प्रयत्न नही करते हैं, यह हम लोगो की भारी कमजोरी 
है । यदि हम लोग पुरुपाथ करके आज भी उसे विज्ञान-सिद्ध करके संसार के 
सामने रखे तो उसका मुख वन्‍्द हो जाय । 
कोई भी वस्तु कितनी भी वढिया क्‍यों न हो, परन्तु जब तक उनका 
प्रयोग और उपयोग करके उसका महत्व संसार को न दिखाया जाय, तब 
तक उसका महत्व संसार कैसे आक सकता है ? वैद्य के पास अम्बर है, कस्तूरी 
है भौर उत्तम-उत्तम रस भर औपधियां है | परन्तु जब तक वह रोगियों पर 
पभ्रयोग करके उनका जमत्कार संसार को न दिखावे, तब तक उनका प्रसार 
कैसे हो सकता है ? यही कारण है कि आज दुतिया को जितना विश्वास 
अंग्र जी दवाइयों और इ जेंक्शनों पर हैं, उतना विश्वास आयुर्वेदिक औयधियों 
पर नही है । यदि हमारे ये देशी चिकित्सक अपनी औफपधियों का चमत्कार 
संसार को दिखाते तो जाए संसार उन्हें नमस्कार करता नजर जाता | आज 


श्र४ड प्रवचन-चुधा 


विदेशी वैज्ञानिक एक-एक वस्तु का परीक्षण करने में लग रहे हैं और उतके 
ग्रुण-धर्मों का महत्व संसार के सामने रख रहे है, तभी भौतिक उन्नति से आज 
सारा संसार प्रभावित हो रहा है। पहिले यदि किसी प्रसूता स्त्री के दूध की 
कमी होती थी तो सीपियों के द्वारा बच्चे के झुख में दुध डालकर बड़ी 
कठिनाई से उसका पेट भरते थे। आज उस जैज्ञानिकों ने स्वर की ऐसी वस्तु 
तैयार कर दी है कि बच्चा हंसते हुए स्तव को चू'सत्ते हुए के समान दूख्ष पीता 
रहता है । भौतिक विज्ञान ने आज भौतिक-सुख के असंख्य साधन संपतार को 
तैयार करके दे दिये हैं और देते जा रहे हैं । फिर भी लोगों के हृदयों में 
सुख-शान्ति नहीं है । सुख-शास्ति की प्राप्ति के लिए हमारे सर्चज्ञों और उनके 
अनुयायी मह॒पियों ने अतेक आध्यात्मिक साधत भी बतये हैं, पर हम उस ओर 
से भी उदासीन हैं। आज साश संसार उस आध्यात्मिक शान्ति को पाने क्के 
लिए लालायित है जौर ससार को ज्ञान प्रदान करनेवाले भारत की ओर 
जाशा भरी दृष्टि से देख रहा है। हम संसार को सुख-शान्ति का भी अपूर्व 
सल्देश दे सकते हैं, पर हमारा इस ओर भी कोई घ्यान नहीं हैं । 


कमी साहित्य-की नहीं, अध्ययन की हैं 
भाइयो, हमारे सन्‍्तों और पू्ंजों ने तो सर्व प्रकार के साधनों का उपदेश 
दिया और सर्व प्रकार के शास्त्रों का निर्माण किया है। यदि आप शान्त-रस 
का आनन्द लेना चाहते हैं, तो उसके प्रतिपादक ग्रन्थों को पढिये | यदि आप 
वैराभ्य और अध्यात्म रस का आस्वाद लेना चाहते है तो अध्यात्म शास्त्रों को 
पढ़िये | यदि आप वस्तु स्वरूप का निर्णय करने के इच्छुक हैं तो न्‍्यायशास्थ्रों 
का अच्ययत कीजिए कौर यदि सदाचार का पाठ सीखना चाहते हैं तो आचार- 
विपयक शास्त्रों का स्वाध्याय कीजिए + कहने का अभिप्राय यह है कि हमारे 
यहां किसी भी प्रकार के साहित्य की कमी नही है। परन्तु हम जब उनका 
अध्ययन ही वहीं करते है तव उनके लाभ से वंचित रहते हैं और हमारी 
प्रवृत्तियों को देखकर संसार भी यही समझता है कि यदि इस जैनियों के पास 
कोई उत्कृष्ट साहित्य होता तो ये क्यों नहीं उसका आनन्द लेते । इस अकार 
हमारी ही अकर्मण्यता और उदासीनता से न हम ही उनका आसन्द लेते पाते 
हैं और न दूसरो को ही वह प्राप्त हो पाता है । ससार तो गतानुगतिक है । 
एक व्यक्ति जिस सार्ग से जाता है, दूसरे लोग भी उसका अनुगमन करते हैं । 
तभी तो यह चक्ति प्रचलित है कि--गरत्तानुमत्तिको लोकः 


बच्छुओ, ज़रा विचार तो करो --एक साधारण भोजन बनाने के लिए भी 
आग, पानी, वतन, और भोज्य-सामत्री जादि कितनी दस्तुओं की आवश्यकता 
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होती है और उसको सम्पन्न करने के लिए कितना परिश्रम करना पड़ता है, 
तव कहीं भोजन खाने का आनन्द प्राप्त होता है । अब आप लोग ही विचार 
करें कि भौतिक या जाब्यात्मिक उन्नति कया हाथ पर हाथ रखे बैठे रहने से 
ही प्राप्त हो जायगी ? कभी नहीं होगी। उसके लिए तो दिननरात असीम 
परिश्रम करना पड़ेगा, तव कहीं ज[कर सफलत्तः प्राप्त होगी । हाथ पर हाथ 
रखे बैठे रहने से तो सामने थाली में रखा भोजन भी सुख में नहीं पहुंच 
सकता है | इसलिए अब हमें आलस्य छोड़कर और वणिक्‌-वृत्ति से मुख मोड़ 
कर आगे आना चाहिए और भगवदु-प्ररूपित वैज्ञानिक तत्वों का प्रसार और 
प्रचार करने के लिए सन्नद्ध होना चाहिए । 

आप लोग स्वाध्याय के लिए शास्त्रों के पन्‍ने लेकर के बैठ जाते है और 
पढ़ने लगते हैं---'तिणं कालेणं लेणं समएरण! भाई, यह पाठ तो कई बार पढ़ 
लिया और ग्रुरुमुख से भी सुन लिया है | परन्तु कभी इस वाक्य के अर्थ पर भी 
विचार किया है कि काल और समय ये दो पद क्‍यों दिये, जबकि ये दोनों 
ही एक अर्थ के वाचक है । अर्थात्‌ पर्यायवाची नाम हैं । शास्त्रकार एकार्थक 
पद के दो वार उच्चारण करने को पुनरुक्ति कहते हैं । किन्तु उक्त वाक्य में 
पुत्ररुक्त वोप नहीं है, क्योंकि दोनों ही पद भिन्न-भिन्न अर्थ के बोधक हैं । 
काल शब्द उत्सपिणी और अवसर्पिणी काल का बोधक है और समय शब्द 
उसके छह आरों में से विवक्षित तीसरे, चौथे आदि बारे का बोधक है । जैसे 
सांप का शरीर पूंछसे लेकर मुख तक वृद्धिगत होता है, उसी प्रकार जिस 
काल में भनृष्यो की आयु, काय, वल, वीर्यादि बढ़ते जाते हैं, उसे उत्सपिणी 
काल कहते हैं और जिस काल में आयु, काय, बल, वीर्यादि घटते जाते हैं, उसे 
अवसर्ण्णी काल कहते है | जैसा कि कहा है--- 


आगम्ु काय धन धान्य किस, दी पद चोौपद जान | 
बर्ण गन्‍्ध रस फर्त थे, दस बोलों की हान ॥॥ 
आजकल अवसपिणी काल चल रहा है | इस काल में उक्त दस चयातों की 
उत्तरोत्तर हानि हो रही है । अवसर्थिणी काल के चक्र के समान छह आरे होते 
हैं । यथा-१३ सुपा-सुपम-२ सुपमा, हे सुपम-दुपमा, ४ दुःपम-सुपमा, 2 दुः्पमा 
लौर ६ दुःपम-दुःपमा । प्रथम आरे से सर्वत्र सुख ही सुख रहता है। मनुष्यों 
की झा तीन पल्योपस और शरीर-उत्सेध् तीन कोश क्य होता है | इस काल 
में उत्तम भोगभूमि की व्यवस्था रहती है । पुत्र-पुन्ी का युगल अपने मां-वाप 
के जीवन के अन्तिम समय होता है | उनके उत्पन्न होते ही मां-बाप का सरण 
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हो जाता है | थे दोनों युगलिया अपना अंगूठा चूसते हुए कुछ विनों में जबाव 
हो जाते हैं । पुचः वें आपस में स्त्री-पुरुप के रूप में रहने लगते हैं ॥ उस समय 
थे किसी भी प्रकार का काम-धन्धा नहीं करते हैँ, क्योंकि उसकी आवश्यकताएं 
उस काल में होने वाले वाल्पवृक्षों से पूरी हो जाती हैं। इप्त आरे का काल 
प्रमाण तीन कोड़ाकोड़ी सागरोपम है | आयु दो पल्‍योपम और शरीर उत्सेध 
दो कोश-प्रमाण होता है | शेप सर्व व्यवस्था प्रथम आारे के समान रहती है । 
हां, सुख की सात्रा कुछ कम हो जाती है। इसके व्यत्तीत होने पर सुपम- 
सुपभा नाम का तीसरा आरा-प्रारम्भ होता है । इसका काल-प्रमाण दो कोड़ा- 
कोड़ी सागरोपम है । आयु एक पल्योपम और शरीर-उत्सेध एक कोश प्रमाण 
हैं | शेप स्व व्यवस्था दूसरे आरे के समान रहती है । केवल सुख्र के अंश में 
कुछ और कमी हो जाती है और दुख का अंश भी जा जाता है । 


कर्म युग का प्रारम्स 
तीसरे मारे के बीतने पर दुपम-सुपमा नाम का चौथा आरा प्रारम्भ होता 
है । इसमें सुख की मात्रा और कम हो जाती है और दुःख की मात्रा अधिक 
बढ़ जाती हैं । इसी भ्रकार गायु घटकर एक पूर्व कोटी वर्ष की रह जाती है 
और शरीर का उत्सेध भी घटकर पांच सौ घनुष प्रमाण रह जाता हैं। 
तीसरे आरे के अन्त में ही भोगमूमि की व्यवस्था समाप्त हो जाती है 
और उसके पश्चात्‌ कर्मभूमि का प्रारम्भ होता है। भोगशूमि की समाप्ति के 
साथ ही कल्पबृक्ष भी समाप्त हो जाते हैं | अत्त: मनुष्य असि, मस्री, क्ृपि, 
वाणिज्य, विद्या और शिल्प के द्वारा अपती आजीविका चलाते हैं। जुगलिया 
व्यवस्था भी बन्द हो जाती है और माता-पिता के सामने ही सन्‍्तान का जन्म 
होने क्षणता है । उस समय कुलकर उत्पन्त होते है, जो लोगों को रहन-सहन 
का ढंग सिखाते है । विवाह प्रथा, समाज व्यवस्था भी इसी आरे में प्रारम्भ 
होती है बीर इसी आरे में चौवीस तीर्थंकर एवं अन्य शलाकापुरुष भी उत्वस्त 
होते हैं । तीसरे आरे तक के युगलिया जीव मरकर देयों में ही पैदा होते ये । 
चौथे करे में धर्म-कर्म का ज्चार होने से जहा एक ओर मोक्ष का द्वार 
खुल जाता है, वहां दूसरी ओर नरकादि दुर्गतियो के भी द्वार खुल जाते हैं । 
अर्थात्‌ इस आरे के जीव अपने पुण्य-पाप के अनुसार मरकर सभी गतियों में 
उत्पन्न होने लगते है । इस आरे की आयु काय बादि उत्तरोत्तर घटते जाते 
है | घथ्ते-चठते चौथे आरे के अन्त में एक सौ पच्चीस वर्ष की आायु भर 
शरीर की ऊँचाई सात हाथ प्रमाण रह जातो हैं। इस चौथे आरे का काल 
अमाण वयालीस हजार बर्ष कम एक कोड़ाकोड़ी सागरोपम है। इस आरे के 
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पण्चात्‌ दुःपमा नाम का पांचवा आरा प्रारम्भ होता है| इसमें उत्तरोत्तर दुःख 
बढ़ता जाता है । शरीर की ऊँचाई उत्तरोत्तर धटते-घटते अन्त में एक हाथ 
अमाण रह जाती है । भायु भी एक सौ पच्चीस वर्य से घटते-बटसे बीस बर्ष 
की रह जाती है | इस काल का द्वार बन्द हो जाता है! तत्पश्चात्‌ दुःपम-ढुःपमा 
नाम का छठा आरा प्रारम्भ होता हैं। इसमें आायु काय आदि उत्तरोच्तर 
घटते जाते हैं और दुःख की मात्रा उत्तरोत्तर बढ़ती जाती है । इस 
काल का प्रमाण की इबकीस हजार वर्ष है। इस काल के अन्त में 
प्रलथ. पड़ता है । उस समय सर्वे प्रथम सात दिन तक अति भयंकर 
पवन चलती है जिससे वृक्ष, पर्वेत आदि गिर पड़ते है । तत्पश्चात्‌ 
सात-सात दिव तक क्रम से शीतल खारे पानी की वर्षा, विषमयी जलकी बर्षा 
धूम, घृलि, वच्च और अग्नि की वर्षा हीती है । यह प्रलयंकाल ४७ दिन तक 
रहता है । इस में कुछ इने-गिने वे ही मनुष्य और पशु पक्षी बच पाते हैं जो 
कि गंगा-सिन्धु नदी की और बिजयाधे पर्वत की ग्रुफाओं में चले जाते हैं । 
इस प्रलय में भरत क्षेत्र की एक योजन मोटी भूमि जन कर नष्ट हो जाती 
है. इस प्रकार अवसपिणी काल का अन्त होकर उत्सपिणी काल का प्रारम्भ 
होता है । हु 
उत्सपिणीकाल के भी क्रमशः ये छह्‌ आरे होते हैं--१ दुपम-दुपमा, 
२ दुपमा, हे डुपम-सुषमा, ४ सुपमा-दुपमा, ५ सुपमा और ६ सुपमा-सुपमा । 
इस कारों में क्रमशः आयु, वल, काय, सुख आदि की वृद्धि होते लगती है । इन 
सभी आरों का प्रमाण अवसविणीकाल के इन्हीं नामोंवाले आरे के समान 
जानना चाहिए । विशेप बात यह है कि उर्त्सापणीकाल से तीसरे बारे में 
चौचीस त्तीर्थकर आदि ६३ शालाकापुरुष उत्पन्न होते हैं और इसी आरे में 
उत्पन्न हुए जीव मोक्ष एवं चारों गतियों में जाते हैं । इस प्रकार यह काल 
चक्र मिरन्तर परिवत्तित होता रहता है ! 
काल और सम्रय 
भाइयो, जब 'त्ेणं फ्ालिणं” कहा जाये तब विवक्षित उत्सपिणी या 
अचसपिणी काल को लेना चाहिए गौर 'तेणं समएणं से उसके तीसरे या 
चौथे आरे को ग्रहण करना चाहिए । आज कल अवसर्पिणीकाल का यह पंचम 
आरा चल रहा है । इसमें आयु, काय, घन, बान्य, दुपद, चतुष्पद वर्ण, गन्धघ 
रस और स्पर्ण ये दश बस्तुएं उत्तरोचर घट रही हैं । आयु और काय (शरीर) 
के घटने की बात तो ऊपर बतला ही जाए हैं । घत-धान्य के घटने की बात 
प्रत्यक्ष ही दिख रही है । एक समय था जब हीरा-पन्ना और अन्य रत्न मकानों 


र्रू प्रयचन-सुप्ा 


की दिवालो में और फर्शों पर जड़े जाते थे, आज वे आमूपणों में भी जड़ने के 
लिए दुललभ हो रहे हैं । लोग कहते हैं क्रि घम पहिले से शाज अधिक बड़ गया 
है । पर मैं पूछता हूं कि बया वढ़ गया है ? ये करागन के नोट बढ गये हैं ? 
अन्यथा पहिले के समय में धनाढय लोगों के. पास कर ; में सुबर्ण 
दीनार होते थे और सैकड़ों करोड़पति एक-एक प्रान्त में थे, वे आज कहां हैं ? 
आज सारे राजस्थान में दस-पांच करोडपति मिलेंगे, जब कि पहिले सैकड़ों 
आपके इसी मेड़ता नगर में वि० सं० १७८१-८२ में जब ठाणापति पृज्यधन्नाजी 
महाराज विराजे थे, तब वहां व/वन करोड़पति पालकी में बैंठ कर उनके 
व्याज्यान को सुनने आया करते थे । आज भी उनकी साक्षी मिलती है फि 
मेड़ता के ही लखपतियों और करोड़पतियों से अजमेर आवाद हुआ भौर 
लाखन कोटड़ी वंसी । इसी पाली में पहिली सोने-चाँदी से बनी हुई दुकानें 
सुनते हैं और लाखों घरो की वस्ती थी तो अब कहां है ? 
चस्ती ऊजड़ बहुत, नहीं घन बाला, जो किसी के हुआ घतन्न नहों रलबाला, 
जन में तो जोचे नहीं, सोग मन लाबे, जीबे तो विरले कपूत माया उड़ावे । 
करे पिता से झोर, साया सब म्हारी, छुनो इस आरे का हाल, करो होशियारी, 
किसी के लेने का दुःख, किसे लेने का, किसे रहने का दुःख किसे गहणे का । 
किसे भाई का दुख, किसे माई का, किसे पुत्र का दुःख, किसे जमाई का, 
छुपमा पंचमकाल सुनो नर-तारी ॥ 
पहले गौर आज 
लोग कहते हैं कि आवादी वढ़ गई ? कैसे बढ़ गई ? आज आपके जोघधपुंद 
में तीन हजार से ऊपर ओसवालों की संख्या आंकी जाती हैं। परन्तु जोधपुर 
के आस-पास का यह सारा इलाका आपकी जाति से खाली हो गया है । जहां 
पहिले आपके सौ दो सौ घर थे, वहां पर अब दो-चार घर भी नहीं रहे हैं । 
आज यांव वीरान हो रहे हैं और नगर आवाद हो रहे हैं तो यह आबादी घटी, 
या बढ़ी ? आप लोग शहरों की ओर नजर डालते हैं. पर गांवों की ओर कहां 
देखते हें ? 
इसी प्रकार आज घान्य की ज्ञी दिन प्रतिदिन कमी होती जा रही है । 
जहां पहिले एक रुपये में इतना अन्न जाता था कि पूरे महीवे भर एक आदमी 
खात्ता था, वहां आज एक रुपये में एक दिन का भी ग़ुजारा नहीं होता है। 
फिर थदि किन्हीं इने-गिने लोगों के पास कुछ घन-घान्‍्य हो भी गया तो चह 
सन्तान के विना रोता है कि मेरे धन को भोगनेदाला और खानेढाला कोई 
नहीं है । यदि देवयोग से हो भी ग्रया और वालपन में मर गया तो और डूना 
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ढु.ख हो गया और जवानी में मर गया तो सी गुना दुःख हो गया । यदि जीवित 
भी रहा और कपूत निकल गया तो रात दिव चौवीसों घंटों का दुःख हो गया । 
आज के क्रपूत कमाई के स्थान पर गमाई करते ओर बाप के सना करने पर 
उसके ऊपर अदालत में दाव्य करते है कि मेरे वाप का दिमाग खराब हो 
गया है, उन्हें जायदाद बेचने का कोई अधिकार नहीं है ! जहां पहिले 
आसामियों और साहुकारों के यहां घान्‍्य के कोठे भरे रहते थे, वहाँ आज 
विदेशों के अन्न पर भारत जीवित रह रहा है । पशुओं के लिए जहां लाखों 
बीघा गोचरभूमि रहती थी, वहा आज खड़े होने को भो नहीं है औरा चारा 
पानी के लिए पशु तरस रहे हैं और वे मौत मर रहे है । पहिले के रूप-रंग 
को देखो संकड़ों “वर्षों की चित्रकारी ऐसी दिखाई देती है कि मानो आज 
ही की गई हो | ज्यों का त्यों रंग-रोगन वना हुआ है और आज रंग के सूखते 
ही वह उड़ जाता है । यही बात रस, गन्ध की भी है। सभी फल-फूलों में 
उत्तरोत्तर उनका ह्वास हो रहा है । पानी की वर्षा तो उत्तरोत्तर घट ही रही 
है | आज वर्षा का यह हाल है कि पानी वरसखते पर बल का एक सीग भीजता 
है और एक नहीं भींजता है । शहर के एक भाग में पानी बरस जाता है और 
दूसरा सूखा पड़ा रहता है | इस प्रकार आयु-कायादि दसों ही वस्तुए' दिन प्रत्ति 
डशिन घटती चली जा रही है । इस हानि को हम नहीं रोक सकते है, क्योंक्रि 
बारे का स्वभाव हो घटने का है। ज्ञान की भी उत्तरोत्तर कमी होत्ती जा 
रही है । भले ही भौतिक ज्ञान की क्षृद्धि हो रही हो, परच्तु आध्यात्मिक ज्ञान 
की तो हावि ही होती जा रही है । 
पहिले हर जैन वालक को उनके दँनिक प्रतिक्रमण आदि के पाठ कण्ठस्थ 
रहते थे । किन्तु आज भौतिक पढ़ाई की पुस्तकों का भार उन वेचारों परे 
इतता अधिक है कि वही उनसे नहीं उठता, और उसे रटने से ही उन्हें 
अवकाश नही मिलता है तो थे कहां से धार्मिक ज्ञान प्राप्त करने के लिए समय 
निकालेंगे । आज की इस प्रचलित पढ़ाई को आमूलचूल परिवतंन करने की 
अआपवषण्यकता है | इसका इतना अधिक अनावष्यक भार बालकों पर है कि उनके 
शरीर पर्याप्त पोपक पदार्थों के अभाव में पहिले ही सूखकर कांटा हो रहा 
है और दिन-रात पढ़ते रहने से छोटी ही अवस्था में चश्मे लगाने पढ़ रहे है । 
ऐसी अवस्था में आज इस बात की गावश्यकता है क्रि धामिक ज्ञान फे लिए 
समय के अनुसार ऐसी पुस्तकों का निर्माण कराइये कि जिनके हारा वे घामिक 
तत्त्वों को आसानी से हृदयंग्म कर सर्के और स्मरण रख सकें । भाई, आज 
समय की पुकार है कि युग के अनुरूप वैज्ञानिक ढंग से आप ज्ञान के साथ 
सम्पर्क स्थापित कीजिए. तभी आपका यह धर्मे ठिक सकेगा और आगे बढ़ 
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सकेगा, अन्यथा नहीं । पहिले यदि कोई सच्त कोई एक 'सज्ज्ञाय' सुना देते 
और उसका अर्थ कर देते थे तो लोग उन्हें बहुत वड़ा विद्वान मानते थे। 
जवकि आज यदि कोई वैसी सज्ज्ञाप सुनावे जौर अर्थ करे तो आप ही कहेंगे 
कि यह तो हम ही जानते हैं । 
आज का जमाना नवीवता की ओर जा रहा है अतः ग्रुयानुरूप हमें भी 
नवीनता लानी पड़ेगी । यह नवीनता कहीं वाहिर से नहीं लाना है। किन्तु 
हमें अपने दिमाग से ही भ्रकट करना है। आगमों और शास्त्रों में आज क्के 
लिए उपयोगी पढ़ें ऐसे तत्त्व इधर-उधर बिखरे पड़े हुए हैं, उन्हें एकत्रित 
करने से और आज की मांग के अनुसार उपस्थित करने से ही उनका प्रकाश 
होगा और तभी हम आप और दूसरे व्यक्ति उनसे लाभ उठा सकेंगे । 
भाइयो, आप लोग व्यापारी हैं मौर अपने-अपने व्यापार की कला में 

कुशल है। कपड़े का व्यापारी जानता है कि आज किस जाति के कपड़े की 
मांग है और वह कहां-कहां से आता है, इस बात का पता-ठिकाना याद रखता 
है | तथा वहाँ-वहां से लाकर अपनी दुकान को सजा करके रखता है, तभी 
उसकी दुकान चलती है और वह लाभ प्राप्त करता है । जहां जिस कपड़े की 
सागर नही हो और वह उसे लाकर के दुकान में रखे तो न वह ॒विकेगा ही 
और न लाभ ही वह भ्राप्त कर सक्रेग़ा । आपके यहां चोसे का कलाकन्द 
बनाते है और आठ रुपये किलो विक जाता है । किन्तु यदि वही किसी गांव 
में ले जाकर के बेचें तो उसे कौन खरीदेगा ? जहां पर जिस सभय जिस वस्तु 
की मांग होती है, वहां पर और उस समय वही वस्तु विक॒ती है | आपके यहां 
अन्न की मांग हे। यदि दो सौ गाड़ी भी अन्न की आजावें तो तुरन्त बिक्र 
जावेगी । और यदि ऊनकी दो सौ गाड़ी आजावदें तो नहीं किकेमी, क्योंकि यहां 
ऊन की भंडी या कारखाने नहीं है । जैसे कि सम4 की स्थिति देखकर आप 
लोग व्यापार करते हैं, उसीप्रकार आत्मा का भी व्यापार है | आत्मा जिस 
वस्तु को चाहती है और जिससे आत्मा का उत्थान हो सकता है, आज उसके 
अनुरूप ही हमें ज्ञान-प्राप्ति के साधत जुटाने की आवश्यकता है । 


उन्नति कंसे हुई ? 

वत्तेमान में जो भौतिक विज्ञान की इतनी उन्नति हो रही है, चह अपने 
आप सहज में नहीं हो रही है । उसके पीछे सैकड़ों व्यक्तियों की दीघेकालोन 
साधना है। वे लोग अपना भोग-विलास छोड़कर, खाने-पीने की भी चिन्ता 
तही कनके रात-द्विच नित्य नयी शोघ-खोज में संलर्त रह रहे हैं, तभी इतनी 
उन्नति कर मके हैं और कर रहे है । बिना त्याग के कुछ भी नहीं हो सकता । 
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इसीप्रकार आपको भी आत्मिक उन्नति के लिए और धर्म के प्रसार के लिए 
त्याग करता पड़ेगा, ये भोग-विलास और ऐशो-आराम के साज-बाज छोडने 
होंगे और दिन-रात आगमों की छान-वीन करके जगत के कल्याणकारी तत्त्वों 
को संसार के सामने रखना होगा और वताना होगा कि आपके सच्चे सुख के 
साधन ये ही तत्त्व है, तब आप देखेंगे कि तत्त्व-जिन्नासु, धर्म-पेपासु और 
झुखाभिलापषी लोग आपकी ओर किस प्रकार बढ़ते हुए आरहे हैं आप आजके 
विज्ञान की चुनौती का अच्छी रीति से उत्तर दे रहे है । एक बोर जहां 
आपको ये उत्कृप्ट साधन स्वीकार करने होंगे, वही पर आपको निम्न सात 
व्यसनों का त्याग भी करना होगा--- 


हात॑ं च मांस च सुरा च वेश्या, पार्पद्ध चोरी परदार-सेबा | 
एलातनि सप्त व्यसनालि लोके, घोरासिघोरं सरक॑ नयस्ति ॥॥ 


जुआ खेलना, सट्टा करना, फीचर लगावा ये धनोपार्जन के कारण नहीं हे 
प्रत्युत विनाश के कारण हैं। मांसाहार मनुष्यों की खुराक नही, अपितु हिसक 
जानवरों की खुराक है ! इसके खाने से मनुष्य क्र रवृत्ति बन जाता है और 
हिंसा का महापाप लगता है। मसदिरा बुद्धि का विनाश करती है और 
चेश्या सेवन तन मत्त और धन का क्षय करती है। शिकार खेलना महाहिंसा 
और हत्या का कारण है ! चोरी करना दूसरे के प्राणों का अपहरण करना 
है | परस्त्रीगममत करना महा अपयश का कारण है । ये एक-एक व्यसन इस 
भव में भी दुखदायी है और परभव में नरक-निगोद में ले जाने वाले हैं । 
सिगरेट पीना, भंग छानना और आज के नाना प्रकार के दुब्यंसन मदिरा पान 
के ही अन्तर्गत हैं नाठक सिनेमा भी अधःपतन का आज प्रधान कारण है । 
एक सितेमाघर में एक व्यक्ति ने जलती हुई सिगरेट डाल दी | जिससे आग 
भड़क उठी और १४२ व्यक्ति जलकर मर गये । जब तक आप लोग इन सब 
दुर्व्यंसनों का त्याग नहीं करेगे तव तक आपका उत्थान नहीं हो सकता है और 
जो स्वयं गड्ढे में गिर रहा है, वह दूसरों को गिरने से कैसे वचा सकठप है ? 
जो व्यसनों के अघोन हैं, वे मुर्दार हैं और जो उनसे स्वतंत्र हैं, वे सरदार हैं । 
अतः जीवन को शुद्ध और सच्चरित्र बचाने की आवश्यकता है जीवन में 
आपध्यात्मिक चितन आत्म-अनुसंघान और तत्व बिच!र करके भौतिकता को 
आध्यात्मिकता से जीतने की आवश्यकता है, तभी आप आज के विज्ञान की 


चुनौती का उत्तर दे सकेंगे । 
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र्१्‌ ज्ञान की भक्ति 





बन्धुओ, आज ज्ञान पंचमी हैं। ज्ञान की भक्ति हमे कैसी करनी चाहिए 
और ज्ञान की आराधना कैसे करना चाहिए और क्यो करना चाहिए ? ये 
सत्र बाते हमारे लिए ज्ञातव्य है, इसलिए आज इस विषय पर प्रकाश डाला 
जाता है । 

संसार में सर्व वस्तुओं मे और गात्मा के सर्व गरुणो में ज्ञान ही सबसे 
उत्कृष्ट और पवित्र है । कहा भी है-- 

न हि ज्ञानेनं सदृर्श पवित्रमिह बिद्यते । 

इस संसार में ज्ञान के सहश और कोई वस्तु पवित्र नही है | सन्त पुरुषो 

ते भी कहा है--- 


कान समान न आन जगत सें सुस्ध को कारन 
यह परमासृत जन्म जरा मृति टोग-नशाबन ॥। 

तातें. जिनवर-कथित तत्त्व. अभ्यास. करीजे, 

संशय विद्वम मोह त्याग आापी लखि लीजे ।ा 

भांइयो, ज्ञान के समान इस ससार मे सुख का कारण और कोई पदार्थ 

नही है । यह ज्ञान जन्म, जरा और मरण इन तीन महारोगो का नाश करने 
के लिए परम अमृत के समान है। इसलिए जिनेर्द्र वेब-प्ररूषित तक््वो का 
अभ्यास फरना चाहिए और अपने अनादि काल से लगे हुए सशय विश्वम 

रेस 
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और मोह को दूर करके अपने आत्मा का यथार्थस्वरूप जानना चाहिए। 
क्योंकि संसार से छुड़ानेंवाला और मोक्ष को प्राप्त कराने वाला कबात्मज्ञान 
ही है। 
ज्ञान की सौक्ति का फल 
एक सामान्य व्यक्ति की, की गई भक्ति भी हमारे जीवन को अनेक सुखों से 
समृद्ध कर देती है तो शान की भक्ति तो साक्षाव्‌ मुक्ति को ही देती है। जान 
आत्मा का ग्रुण है, अत; ज्ञान की भक्ति के लिए हमें सर्व प्रथम ज्ञानी पुरुष के 
ग्रुग-गान करना चाहिए। ज्ञानी का आदर-सत्कार करना, उसकी सेवा--- 
सुश्षूपा और वैयादृत््य करना, उसके महत्त्व को बढ़ाना और निरन्तर ज्ञान 
की आराधना करना ही ज्ञान की सच्ची भक्ति है । 


स्वाध्याय के चोदह दोष 


चौदह दोपों से रहति स्वाध्याय करना ही ज्ञान की आराधना है | वे 
चौदह दोष या अतिचार इस प्रकार है--- 

जे वाइद्ध, ९ चच्चामेलियं,२ हीणवखरं,३ अच्चक्खरं,४ पयहीणं,५ विणय- 
हीण॑,६ जोमहीणं,७ घोसहीणं,८ सुदृठुदिन्न ,£ दुट्ठपश्चिच्छियं, १० अकाले कओ 
सज्ञाओ,१ ( काले न कओ सज्ञाओं, १२ असज्ञाएं सज्ञायं,१३ सज्ञाए न 
सज्ञायं १४ । 

इनमें प्रथम दोप वाइद्ध (व्याविद्ध) है, इसका अर्थ है उलट-पुलट करके 
कहीं का पाठ कहीं बीलना। वच्चामेलियं (व्यत्याम्नंडित) का अर्थ है 
अनावश्यक और अनर्थक पाठ को जोड़कर बोलना, यह दूसरा दोप है। शास्त्र में 
जितने बक्षर लिखे है, उनमें से कुछ अक्षरों को छोड़कर वाचना (होनाक्षर) 
नामका तीसरा दोय है। कुछ अधिक अक्षर जोड़कर के वाचना हीणक्खर 
अच्चवखर (अधिकाक्षर) नाम का चौथा दोप है। किसी पद को छोड़कर 
चवांचना पयहीण (परदह्दीन) चाम का पांचवां दोप हैं | दिनय-रहित होकर शास्त्र 
बचना विणयहीण (विनयहीन) नाम का छठा दोप है। मन, वचन, काय की 
एकाग्रता के विना शास्त्र पढ़ना जोगहीण (योगहीन) वाम का सातवां दोप 
है। जिस शब्द का जैसा उच्चारण है, उस को तदबुसार उच्चारण न करता 
घोसह्ीण (घोपहीन) नामका आउठवां दोप है। सुपात्र को ज्ञान नही देख 
सुट्ठ दिन्‍च (सुप्टुदत्त) नामका चीवाँ दोप है । अपार को ज्ञान देना 
दुद्ूू पडिच्छिय (दुष्टप्रतिच्छिन्न) नाम का दसवां दोप है । अकाल में स्वाध्याय 
करना यह न्यारहवां दोप है ! रवाध्याय के काल में स्व्रध्याय वही करना यह 


२३६ अवचन-सुधा 


एक क्षण मात्र में सहज ही में क्षय कर देंता है। ज्ञान की महिमा बताते 
हुए और भी कहा है-- 


जे पूरव शिव गये, जांहि, अरु आगे जेहे; 
सो सब महिमा ज्ञान तनी मुनिताय कहें ४ 
पूर्वंकाल में जितने जीव मोक्ष गये हैं, वर्तमान में महाविदेह क्षेत्र से जा 
रहे है और आगे जावेंगे, सो यह सव ज्ञान की ही महिमा है, इसलिए हमें 
सम्यग्जञान की प्राप्ति के लिए सदा उद्यम करते रहना चाहिए। यह 
ज्ञान पंचमी उक्त पांचों ज्ञानों की प्राप्ति के अपने लक्ष्य को स्मरण कराने 
के लिए ही प्रति वर्ष आती है और पंचमी की तिथि को इसीलिए पर्व माना 
गया है । 


ज्ञान की शोभा-वित्य 


वन्धुओ, जैसे मनुष्य की शोभा स्वच्छ और पदोचित वस्त्र पहिरने से हैं, 
उसी प्रकार आत्मा को शोभा निर्मल ज्ञान से है। निर्मेल ज्ञान की प्राप्ति ज्ञान 
ओर ज्ञानी की विनयपूर्वक आराधना से होती है । यही कारण है कि भगवान 
ने अपने अन्तिमकालीन उपदेशों में अर्थात्‌ उत्तराष्ययन में सर्वप्रथम विनय 
का उपदेश दिया है । वहां बताया गया हैं कि सर्वप्रकार के दुर्भावों को दूर 
करके सद्भाव पूर्वक गुरु की आज्ञा का पालन करे, गुरु से नीचे बैठे, उततकी 
बात का उत्तर आसन पर वैंठे या लेटे हुए न देबे, किन्तु उठकर, सामने 
जाकर और हाथ जोड़कर देवे । इसी प्रकार विनयपूर्वक ही किसी वात की 
पूछे । क्योकि ज्ञान और जानी को आखातना या विराधना करने से दर्शव 
ओर चारित्र की विराधना होती है । अज्ञानी और ज्ञान-विराधक के वैराग्य 
ठहरता ही नहीं है शीघ्र ही नप्ट हो जाता है। जैसा कि कहा है--- 


अध्नच्छाया खलप्ीतिः, पराधीनेषु॒ वा सुखम्‌ । 
अज्ञानिनाँ . च बेराग्यं, क्षिप्रमेव विनश्यति ॥ 
भाई, मेघ की छाया का कोई पाया नहीं है । उसे मिठ्ते देर नहीं लगती 
है । दुर्जन पुरुषों की प्रीति और दोल्ती कितने दिन निभती है ? जरा सा भी 
प्रतिकूल कारण मिलते ही मिट जाती है। पराघधीनता में कभी सुख नहीं है 
ओर जैसे धास-फूस की आग दुझते देर नही लगती है, उसी प्रकार अज्ञानी 
पुरुषों का वैराग्य भी शीक्र ही विनष्ट हो जाता है । इसीलिए भगवान ने कहा 
है कि 'धढ्सं सारण सतझो दया पहिले ज्ञान उपा्जन करो, तभी दया और 
संयम की विधिवत प्रतिषालना की जा सकती है । 


ज्ञान की भक्ति २३७ 


सौभाग्यपंच मी की कथा 

आज ज्ञान पंचमी है, इसे सौभाग्य पंचमी भी कहते हैं | क्योंकि ज्ञान की 
बृद्धे के साथ मलुप्य के सौभाग्य की भी वृद्धि होती है। तथा 
ज्ञान की विराधना करने से दुर्भाग्य बढ़ता है । इसके विपय मे एक कथ्ाानक 
इस प्रकार है-- 

इसी भरत क्षेत्र में चम्पानगरी का राजा जितशत्रु था। उसके बहुत 
दिनों की साधना के पश्चात्‌ एक पुत्र हुआ, जिसका नाम वीरदत्त रखा गया ॥ 
जब वह चार-पाच मास का ही था, तभी उसे गलित कुष्ट हो गया । उसकी 
दुर्गेन्ध असछ्य होने से उसे तल घर में रखकर पालन-पोपण किया जाने लगा । 
मगर ज्यों-ज्यों उसके रोग का उपचार किया गया त्यों-त्यों उसकी अथस्था 
बढ़ते के साथ वह बढ़ता ही गया । राजपरिवार इससे भारी दुखी था । 

इसी नगरी में एक जितदास नाम का सेठ भी रहता था। उसके 
एक कंचनमाला नाम की पुत्री हुई। वह अति सुन्दर होने पर भी गूंगी धी--- 
बोल नही सकती थी । जब कभी नग्रर सेठ राजा के यहां जाता तो परस्पर 
में वे अपने-अपते दुखों को कहते । एक वार उस नगरी में धर्मघोप मुत्ति 
साथु परिवार के साथ पधारे। जनता उनके दर्शन-वन्दन और धर्म-श्रवण के 
लिए गईं। उनके प्रवचनों की प्रशंसा सुनकर राजा, और सेठ भी गगे | उपदेश 
सुत्तकर दोनों वहुत प्रसन्न हुए और व्याख्यान पूर्ण होने पर दोनों मे अपना- 
अपना दुःख सुना कर पूछा कि भगवन्‌, हमारे ऐसा कोढ़ी पुत्र किस पाप के 
उदय से हुआ है और वह पुत्री भी गू गी किस पाप से हुईं है ? तथा ये दोनों 
कीसे ठीक होंगे ? कृपासिन्धो, हमें इनके पूर्व भव बताइये और इनके ठीक होने 
का उपाय भी बताइये । तव ध्रमेंघोष आचार्य ने कहा 


कोना है परभव सें इस थे, ज्ञानतणा अभिसात । 

सलिनका इनकी फल भिला, खुलती नहीं जवान ॥॥ 

सहारोग से देह लित, पाचत दुख असमात्त 

ज्ञान तनी आसातना, करते तर अज्ञात ॥३ 

यातें इनसे दूर ठर, भगती करो महएनव। 

अशुभ करम क्षय होथ जब, प्रगदे पुण्य प्रधान 
हैं राजन, मनुप्य हंसते, खाते-पीते ओर चलते-फिरते हुए में अपने अज्ञान 
भर दुर्भाव से कर्मों को बांध लेता है। उस समय तो डसे इसका कुछ भी 
पता नही चलता है, किन्तु जब ये उदय में जाकर फल देते है, दव पता चलता 
है और पछताता है। इन दोनों ही प्राणियों ने पूर्वभव में ज्ञान का अधिमान 


श्शेट प्रवेचन-सुधा 





बारहवा दोप है । अस्वाध्याय के दिलो मे स्वाध्याय करना यह तेरह॒वा दोप 
है और स्वाध्याय के दिनो से स्वाध्याय नही करना यह चौदहवा दोप है| 


अस्वाध्याय दोष . 
आजकल जअधिकाश लोग अन्तिम चार दोपो की तो कुछ परवाह ही नही 
करते हैं और समझते हैं कि हम तो भगवान की वाणी ही वाचते हैं, उसे 
बाचने में वा दोप है। परन्तु भाई, भगवान ने जब स्वय इन्हे दोष कहा है, 
तब इनमें कोई गभीर रहस्य है । वह रहस्य यही है भगवान्‌ की यह आज्ञा है 
कि 'काले काल समाचरेत्‌' अर्थात्‌ जो कार्य जिस समय करने का है, उसे उसी 
समय मे करने पर वह भली भाति से सम्पन्न होता है और उसका जैसा लाभ 
मिलना चाहिए, वह्‌ मिलता है । अकाल में स्वाध्याय करने पर अनेक दोष 
उत्पन्न होते हैं। जेसे तीनो सन्ध्याएं, चन्द्र-सू्यग्रहण आदि के समय को 
स्वाध्याय का अकाल कहा गया है । इस समय स्वाध्याय करने से वुद्धिसन्दता 
और हष्टिमन्दता प्राप्त होती है । रजस्वला स्त्री को भी स्वाध्याय का निषेध 
किया गया है, क्योकि उस समय उसके झारीरिक अशुद्धि है। पहिले सब 
स्निया रजस्वला काल में घर का कोई काम नही करती थी | परन्तु आज 
इसका कोई विचार नही रहा है । अरे, जिस रजस्वला के देखने और शब्द 
सुनने मात से वद्दी-पापड् तक खराव हो जाते हैं । तथा एजस्वला स्त्री 
की नजर यदि पिजारे की तात पर पड जावे तो वह दूठ जाती है । कहा 
भी है--- 
छांय पड़े जो छाण पर, मृत्तक ही गर जाय । 
जीवित नर वारी निकट, ज्ञान कहां ठहराय । 
उन्हे तो घर के किसी काम में हाथ भी नही लगाना चाहिए | तब शास्त्र- 
स्वाध्याय करना तो चहुत वडी वात है । ऐसे समय स्वाध्याय करने से उल्टी 


ज्ञान की आसा!तना होती हैं। गतएवं उक्त सभी दोपो का ठाल करके ही 
स्वाध्याय करना चाहिए । 


शास्त्र फी अंध्क्ति : 

कुछ अन्ध भक्त लोग शास्तो का पूजन करने और उनके आगे अगरवत्ती 
जलाने एज अक्षत पुष्प केशर आदि चटाने को ही झ्ञान-भकित समझते है । पर 
स्वाध्याय करने का नाम न्ञी नहीं लेते है । एक स्थान पर देखा गया है कि 
जिनमन्दिर में तो एक प्राचीन हस्तलिखित शाल्तो का भण्डार था। भक्त 
लोग भगवान वी पूजा में जेसे अक्षत, पुष्प और फलादिक चढाते वैसे ही 


ज्ञान को भक्ति र्३्५ 


शास्त्रों की पूजा करके उनके आगे भी वही सामग्री चढ़ाते । उस सामग्री को 
चूहे शास्त्रों को अलमारी से चुरा ले जाते और उसे खाते रहते | साथ ही 
शास्त्रों को भी कुंचरते रहते । कुछ दिनों के वाद जब एक विद्वाद ने जाकर 
बह अलमारी खोली तो सैकड़ों शास्त्रों का सफाया पाया । भाई, हमारी ऐसी 
अच्धभक्ति से सैंकड़ों अपूर्वशास्त्रों का विनाश हो गया है । ये शास्त्रपूजा की 
वस्तु नहीं हैं. किन्तु स्वाध्याय करने की वस्तु है और स्वाध्याय करके ज्ञान को 
प्राप्त करता ही सच्ची ज्ञान-भक्ति है । 


ज्ञान के पांच भेद 
ज्ञान पाच प्रकार के हैं--मतिज्ञान, श्र्‌ तज्ञान, अवधिज्ञान, मनपर्ययज्ञान 
ओर केवलजन्नान | इच्द्रिय मन से जो ज्ञान उत्पन्न होता है, बह मतिश्नान है । 
मतिनान से जाती वस्तु को विशेष रूप से जानना श्र्‌ तज्ञान है। ब्रव्य-क्षेत् 
क्ाल-भाव की मर्यादा के अनुसार भृत-भविष्य तथा वर्तमान की परीक्ष मूर्त 
बस्तुओं को जानना अवधिज्नान है। दूसरे के मन की बातों को जावना मनः 
पर्यंयज्ञान है। संसार के समस्त द्रव्यों की त्रैकालिक अनन्त गुण पर्थायों को 
साक्षात्‌ जानना केवलन्नान है ॥ प्राणियों को उसकी योग्यता आदि के अनुसार दो 
ज्ञान थोड़ी-बहुत मात्रा में पाये जाते है। तीसरा अवधिज्ञान देव और नारकों 
के जन्म से ही हीनाधिक अंश में होता है किन्तु संज्ञी पंचेनिद्रिय तिर्यच और 
मनुष्यों में से किसी-किसी के उस कर्म के क्षयोपशम विशेय से होता है । चौथ 
भन-पर्ययज्ञान विशिष्ट संयमधारी साधघुओ के ही होता है। पांचवां केवल 
ज्ञान तो घनघाती ज्ञानावरणादि चार कर्मो के क्षय करने पर तदु-भवसमोक्ष- 
गामी जीवों के ही होता है। आज के युग में अन्तिम तीन ज्ञान किसी भी 
मनुष्य के होना संभव नहीं हैं । किन्तु आदि के दोनों ज्ञान अपने पुरुपार्थ के 
अनुसार अधिक से अधिक रूप में प्राप्त कर सकता है। ,ज्ञान की महिमा 

बतलाते हुए भगवान ने कहा है--- 

ज॑ अप्णाणी कम्म॑ खेदि भवकोडिसय सहस्सेहि । 
त॑ अण्णाणी कम्म॑ खबेदि खणमभिन्नजोगेण १ 
इसी बात को भापाकारों ने इस प्रकार कहा है-- 
कोटि जल्म तप तपै ज्ञान-विन कर्म झर जे । _ 
ज्ञानी के छिन आंहि तिमुप्सितें सहज दरेते ॥ 


अज्ञानी जीद करोड़ों जन्म तप करने पर भी जितने कर्मों का क्षय कर 
पाता है, उतने कर्मो का नाश ज्ञानी जीव अपने मन, वचन, काय की गुप्ति से 


श्द्प प्रवचन-सुधा 


किया, जग्नी का अपमान किया और ज्ञान वी विराधना की । उसवा फल अब 
में दोना मोग रह हैं। इनके पूर्व मव का वृत्तान्त इस प्रकार है सो है राजत्‌ ! 
ध्यानपूर्वक सुनो । 


ज्ञान फी विराधना का दुष्फल 
आज स तीन भव पहिले तुम्हारा राजकुमार एक सेठ का लटका था और 
यह गू गो सठ की लडकी उसकी मा थी। जब वह लडका आठ वर्ष का हो 
गया तो उसने पढने के लिए गुरु वी पाठशाला में भेजा । परन्तु बहू मन लगा 
कर कभी नही पढ़ता था। जब समझाने पर भी उसने पढने म मन नहीं 
लगाया तो थुरु ने ताउना-सर्जना दी । वह घर भाग गया और अपनी मा स 
चोला-- मैं अब पटने नहीं जाऊगा वक्‍्याकि गुरुजी सुझें बहुत मारते हैं। 
उसकी मा ने कहा--अब कल से फटने भत जावा और उसकी पटूटी पुस्तक 
लेक्र चूल्हें में जला दी । जब वह लडका दूसरे दिन पटने के लिए शाला में 
नही गया तो ग्रुरु ने लडके भेजकर सेठ से उसके मही आन का कारण पूछा । 
सेठ ने घर जाकर सेठानी से पूछा कि लडका पढने क्यों नहीं गया | उसने 
कहा--मेरा यह फूलसा सुकुमार लडका मारने-पीटने के लिए नहीं है। फिर 
पढा-लिखा करके करना भी क्या है ? घर में अदृढ सम्पत्ति है । सेठ ने बहुत 
समझाया और कहा भी कि सम्पत्ति का कोई भरोसा नही, क्षणभर से नष्ट 
हो सकती है और ज्ञान तो आत्मधच है, इसे न चोर चुरा सकते हैं, न आग- 
पानी नष्ट कर सकते हैं। ज्ञान से मनुष्य की शोभा है, इत्यादि रूप से वहुतत 
कुछ कहा । भगर वह नहीं मानी और लडके को पढने नही भेजा ) घीरे-धीरे 
ह कुंसग में पडकर दुर्व्यसनी हो गया और घर का सारा घन गवा दिया । 
उस के दुख से दुखी होकर सेठ भी मर गया । अब वह और उसकी माता 
दोनो दुख से दिन काटने लगे। एक दिन वह लडका घूमता हुआ जगल में 
पहुचा । वहा पर घ्यात मे किसो साथु को देखकर तिरस्कार करत हुए उससे 
उसके ऊपर थूक दिया और घसीट कर उन्हे काटो पर डाल दिया ? सुनिराज 
से यह परीपह शान्ति से सहन किया | मयर इस लडके ले ये दुप्कर्म बाघ लिये 
आयु पूर्ण होते पर मरकर वह चरक मे नारकी हुआ। गौर वहा से निकल 
कर यह तेरा पुत्र हुआ है और शेप रहे दुष्कर्म का फल भोग रहा है। इसकी 
भा ने ज्ञान की अवहेलना की और पढादे वाले की निन्‍्दा की, उस थाप वे फेल 
से वह पहिले तो अनेक पशुओं की पर्याव में घूमी । अब कुछ पाप कर्म के 
उपशम से यह सेठ के यहाँ मू गी पुत्री पैदा हुई है । उनके पूर्व भव और उसमे 
उपाजित कर्म की वात सुनकर राजा और सेठ दोत्तो ही बडे दुद्दी हुए । फिर 


ज्ञान की भक्ति रहेए 


उन्होंने पूछा--स्वामिद्र; अब उनके उद्धार का भी उपाय बतलाइये ! तब 
मुनिराज ने कहा- हाँ, उसके उद्धार का उपाय है ॥ सुनी-- 


पंचमी तप कीजे भवि प्राणी, पंचम गति-दाता रे । 
ज्ञान भक्ति से दोनों भव में, होय बहू सुख-साता रे ॥ 
पांच बरस पर मास पंच है, पांच पक्ष गिन लोज्यो ॥ 
शुद्ध भाव से करो आाराधन, ग्रुरु-मक्ती रस पीज्यो ॥१ 
है राजन्‌, यदि ये दोनों अपने पूर्व पापों की पहिले आलोचना निन्‍्दा करें 
और अब ज्ञान और ज्ञानीजनो की भक्ति करें और ज्ञाव की आराश्वना करें 
तो इसके कर्म दूर हो सकते हैं । उसकी विधि यह है -प्रथम वर्ष में 'मति 
ज्ञानाय मसः' इस मंत्र का सवा करोड़ जाय करे, दूसरे वर्ष में 'श्र्‌ तन्नानाय 
समर: इस मंत्र का सवा करोड़ जाप करें। इसी प्रकार तीसरे भव में 'अबधि 
ज्ञानाय मम: इस मंत्र का, चौथे वर्ष में “मन: पर्ययज्ञानाय नमः” इस मंत्र का 
और पांचवें वर्ष में 'केवलज्ञानाथ नमः इस मंत्र का सवा करोड़ जाप करे । 
तत्पश्चात्‌ पांचों मंत्रों की जाप पांच सास बौर पांच पक्ष तक और भी करे। 
तथा निरन्चर ज्ञात और ज्ञानी पुरुषों की सेवा, वैयादृत््य करें तो इनके रोग दूर 
हो सकते हैं । राजा और सेठ को जाचार्य के बचन जंच गये । वे सहर्प बन्दन 
करके अपने घर गये और उन्होंने अपने पुत्र और पुत्री से उक्त सब वृत्तांत कहकर 
गुरूक्त विधि समझा कर उक्त मंत्रों के जाप करने के लिए कहा | वे दोनों ही 
अपने-अपने दु:ख से बहुत इखी ध, अतः उन्होंने यथाविधि जाप करते हुए 
शान की आराधना प्रारम्भ कर दी। इधर राजा ने भी ज्ञान की आराधना में 
सहयोग विया और लड़कों की उत्तम शिक्षा-दोक्षा के लिए एक उत्तम विद्यालय 
खोला | सेठ ने भी लड़कियों के लिए एक बड़ी कन्याशाला स्थापित की। 
जिनमें सैकड़ों लड़के और लड़कियां शिक्षा भाप्त करने लगीं । इस प्रकार ज्ञान 
की आराधना करते हुए क्रम क्रम से राजकुमार का कुप्ट कम होने लगा और 
लड़की का गूंगापन भी । ब्रत के पूर्ण होने तक राजकुमार बिलकुल नीरोग 
हो गया और वह लड़की भी अच्छी तरह बोलने लगी । यह देखकर राजा 
और सेठ बहुत प्रसन्‍न हुए और दोनों ने मिलकर उनका परस्पर में विवाह 
कर दिया । वे दोनों स्त्री-पुरुष बनकर परस्पर सुख से काल बिताने लगे । 
कुछ समय के पश्चात्‌ उक्त आचार्य महाराज फिर अपने संघ के साथ 
वहां आये | इन दोनों ने जाकर भक्ति धूवंक उनकी वन्दना की और श्रावक के 
ब्रत अंगीकार किये। श्रावक को ग्यारह प्रतिसाओं का विधिपूर्वक वे पालन 
करने लगे और अपने-अपने पितामों के द्वारा सस्थापित संस्थाओं का भली 


र्४ड० प्रवचन-सुधा 


भांति संचालम करने लगे । गरीब असहाय छात्रों के लिए उन्होंने छात्रालब 
और भोजनालय भी खोले और योग्य अध्यापकों को जीविका से निश्चिल्त 
कर पठन-पाठन की व्यवस्था भी करके ज्ञान का समुचित प्रचार करते हुए 
स्वयं भी ज्ञावाम्यास करने लगे। यथासमय संथारा पूर्वक मरण करके वे 
देवलोक में उत्पन्न हुए और जब वे वहां से आकर बजौर मनुष्य जन्म धारण 
करके तथा संयम को पालन करके मोक्ष को जायेंगे । 


भाइयो, इस प्रकार से यह ज्ञान पंचमी का तप ग्रचलित हुआ है । भाज 
जिनको सर्व प्रकार की सुविधा है और शरीर में कोई रोग नही है, वे पुरुष 
यदि ज्ञान की आराधना करेंगे, असहाय विद्यार्थियों को पढने-पढ़ाने में सहायता 
देंगे, ज्ञान की संस्थाएं खोलेंगे और ज्ञान का प्रचार करेंगे तो वे इस भव में 
यश को प्राप्त करेगे और परभव से ज्ञान और सुख को प्राप्त करेंगे । इसलिए 
भाइयो, अपने द्रव्य का सदुपयोग करके ज्ञान की गंगा वहाओ । ये घन-दीलत 
सब यही पड़ी रह जावेगी । यदि सद्ज्ञाच का उपाजंच कर लोगे तो यही साथ 
जाबेगी । कहा भी है--- 


धन समाज गज राज तो साथ न जाब ! 

ज्ञान आपका रूप, भये धिर अचल रहावें ॥ 

तास ज्ञान को कं।रण स्व-पर विवेक बखानो। 

कोटि उपाय बनाय, भव्य, ताको उर आनो ॥ 
ज्ञान जात्मा को स्वरूप है, यदि वह एक वार शी प्रकट हो जाये. तो 
सदा स्थिर-अचल रहता है । इसलिए कोदि-कोटि उपाय करके हे भव्य पुरुषों ! 
इस स्व-पर विवेकी ज्ञान कौ आराधना करो | तभी तुम्हारा जन्म , सफल 


होगा । 


विना पढ़ें ही ज्ञानचंद 

जिसके पास ज्ञान है, वही ज्ञानी ओर पडित कहलाता है । कुल-परंपरा 

से प्राप्त पद से कोई पंडित, आाचारये था उपाध्याय कहा जाता हैं तो समय पर 
लोक में हंसी का ही पात्र होता हे । एक बार उपाचार्य श्री गणेशीलालजी के 
पास एक पंडित आया ) उन्होने उससे नाम पूछा तो उसने कहा--मेरा नाम 
वालकृप्ण उपाध्याय है। उन्होंने पूछा -- आप कहां क्या पढ़ाते हैं ? वह बोला--- 
मैं न पढ़ा ही हूं ओर न कही पढ़ाता ही हूं । फिर जाप उपाध्याय कैसे हो ? 
तो कहा--कि हमारी जाति ही उपाध्याय कहलाती है । हमारे पूर्वजों में कोई 
पढ़ाने बाला हुआ होगा, उससे हम लोग उपाध्याय कहलाते है। भाई, आप 


जान की भक्ति श्४१ 


लोगों को ज्ञात है कि ब्राह्मणों में द्विवेदी, चिवेदी, चतुर्वेदी और पाठक आदि 
अनेक जातियां हैं ॥ पहिले जो लोग दो, तीन या चार बेद के पाठी होते थे, 
ये ही इन पदवियों से पुकारे जाते हैं । मगर जाज जिन्होंने वेदों को देखा भी 
नहीं हैं वे लोग इन पदवियों को धारण कर रहें है, सो वे समय पर विह्वत्समाज 
में हंसी के पात्र बनते हैं आजकल प्रायः देखने में आता है, पढे कुछ नहीं 
ओर नाम ज्ञानचंद | अध्ययन कुछ भी नहीं किया और बड़ी-बड़ी पदवियां पीछे 
लगाली । किन्तु इस पदवियों की सार्थकता तभी है जब उसके अनुकूल ज्ञान 
हो । ज्ाच की ही करामात है और उसी को ही पूज्यता प्राप्त होती है, जिसके 
भीतर ज्ञात प्राप्त होता है । 
एक बार पीपाड़ में जैलियों की टूसरी सम्प्रदाय के आचाये पधारे । यह 
सुनकर संतोकचंदजी स्वामी के पांच-सात बि्ान्‌ शिष्य बिना बुलाये ही 
आगये । जब उक्त आचार्यजी को यह ज्ञात हुआ तो उन्हें कुछ धक्का लगा 
ओऔर सोचा कि इन पडितों से वचकर रहना चाहिए । वहुत बचने पर भी एक 
दिन उनसे आचाये के साथ आमना-सामना हो ही ग्रया | उन्होंने पूछा -- 
आपकी सम्प्रदाय में तो अनेक भेद हैं और सबकी समाचारी भी भिन्न-भिन्न 
है, फिर आप लोग यहां इकट्ठे कैसे हो गये ? तब उन बिद्वावों में कहा-- 
यदि किसी के दस-पाँच बेटे हों और अलग-अलग मी रहते हों । थदि किसी 
के घर में चोर आजाबे तो क्या वे सव भाई उसे भगाने के लिए, इकद्ठे होकर 
नही जायेंगे । भले ही हमारी समाचारी मलग-अलग्र है, फिर भी धघ॒र्म-वात्सल्य 
में तो समरसता और एकरूपता ही है । यह सुलकर आचार्य चुप हो गये और 
आगे शास्त्रार्थ करते का साहस नहीं किया । 
पंजाब में पायेतती सत्तोजी शेरनी के समान व्याख्यान में गरजती थीं और 
बहुत प्रभावक व्याख्यान देती थीं। बड़े-बड़े सन्‍्तों की शक्ति नहीं थी, कि 
,उनके श्षामनें बोल जायें । एक वार आरयंसमाज के संस्थापक और बेदों के 
पारंग्रत स्वामी दयानन्द सरस्वती होशियारयुर गये । बहां पर उक्त सतीजी 
ने ईश्वरकतृ त्व पर शास्त्रार्थ करबे के लिए चेलेंज दिया और शास्वत्रार्थ में 
उनको परास्त कर दिया । सारे पंजाब में उनकी धघाक थी और अच्छे-अच्छे 
विद्वादु उतका लोहा मानते थे ॥ 
अजमेर में पहिला साधु-सम्मेलन हुआ ॥ पत्री रखी गई कौर निर्णय हुआ 
कि जो फैसला होगा, वह सोहनलालजी को मंजूर होगा । उनके श्रतिनिधि 
पूज्य काशीरामजी थे गौर पत्नी-पार्टी की ओर से गणी उदयचन्दजी आदि चार 
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प्रतिनिधि थे | तब पार्वतीजी ने कहा--अरे सदन, तू मेरी ओर से जा। 
अम्यो का मुझे भरोसा नही है। यदि पत्नी को मजूर कर लिया तो मैं पजाब 
मे सही विचरसे दूँगी | मदनलालजी में इतनी विद्त्ता थो, तव उन्होने उन्हें 
अपना प्रतिनिधि बनाया । भाई, भीतर मे विद्वता हो और समय-सूचकता हों 
तो वह छिपी सही रहती है । 

एक बार रिखराजजी स्वामी यहा जोधपुर मे पधारे और बूंदी मोहल्ले 
वाले स्थानक से ठहर गए | उन्होंने रात को महाभारत सुनाना प्रारम्भ किया । 
उनकी प्रवचन शैली उत्तम रोचक थी और कण्ठ भी सुरीला था । अत्र जनता 
खूब आते लगी | और सारे शहर में उनकी प्रशसा होने लगी । तब यहा पर 
कविराज मुरारदानदी बहुत अभिमानी विद्वान थे। वे समझते ये कि इस 
दूढिया साधुमो में कोई विद्वाब्‌ नही हैं। फिर ये क्या महाभारत का प्रवचन 
करते होगे । फिर भी प्रशसा सुनकर सौ-पचास आदमियो को राथ लेकर 
उनके प्रवचन मे गये । कुछ देर सुनने के वाद मुरारदानजी बोले--महाराज ! 
बताइये कि जब युधिष्ठिरजी पानी पीने के लिए गये तो उनसे कौन से प्रश्न पूछे 
गए थे और उन्होने क्या उत्तर दिया था ? तथ स्वामी रिखराजजी ने शादू ल- 
विक्रीडित छत्द मे सस्कृत भाषा के द्वारा जो उत्तर सुनाया तो कविराजजी 
दात्तो तले अगली दवाकर रह गए और बोले--महाराज, माफ करना | मुझे 
नही मालूम है कि आप लोगो में भी ऐसे दिग्गज विह्ान है ? मैने तो हिन्दी 
में ही पूछा और आपने सस्कृत छन्द से उत्तर दिया । भाई, भीतर मे मान हो, 
तभी धाक जम सकती है । कहा भी है-- 


विन पूंजी के सेठजी, विसा सत्व को राज । 
बिना ज्ञान के साथुता, कैसे सुधरे काज ॥॥ 
जब भीतर मे विद्वत्ता मौर प्रतिभा होती है, तभी ऐसे अवसरो पर वह 
यश प्राप्त कर पाता है | अन्यथा पराजय का अपमान सहन करना पडता है। 
यह प्रतिभा ओर विद्धत्ता कब भाप्त होती है ? जबकि मनुष्य मे एकाग्रचित्त 
होकर ज्ञान की भक्ति, आराधना और उपासना की हों। जी सतत श्लानकी 
भक्ति और उपासना करते हैं, स्वाध्याय मे सलग्न रहते हैं और ग्रुरुजनो का 
विनय करते है, उनका ज्ञान ससार में उनके यश को चिरस्थायी बनाता है 
और बे स्वय चिरस्थायी सुक्ति के विवासी हो जाते है । 
आज ज्ञान पचमी के दिन आप लोगो को नियम लेना चाहिए कि हम 


प्रतिदिन कुछ न कुछ नवीन ज्ञावाजेन करेंगे और ज्ञानी जनों के श्रति बहुमान 
रखेंगे ? ज्ञावाराधना के लिए कहा है कि-- 


ज्ञान की भक्ति स्ड३े 
सम्यम्ज्ञान रतन मन भाया, आगम तीजा चैन बताया । 
अक्षर शुद्ध अर्थ पहिचानो, अक्षर अर्थ उभय सग जानो ॥ 
जानो सुकाल पठन जिनागम, नास ग्रुरुव छिपाइग्रे, 
तप रीति गहि वहु सौन दे के, विनय गुण चित लाइये । 
ये आठ भेद करम-उद्धेदक, ज्ञावदर्पप. देखता, 
इस ज्ञान ही सों भरत सीझा, और सच पट पेखना ॥ 


भाइयों, ज्ञान की महिमा अयमस अपार है, जिस ज्ञान से भरत ने बिना 
तपस्या के ही केवल लक्ष्मी प्राप्त की और जिसके चल से क्षाज त्तक अनन्त 
महापुरुषों ने मोक्ष पाया, उस ज्ञान बाग निरन्तर अभ्यास करना चाहिए। 
नवीन ज्ञानाभ्यास के लिए आज का दिन सर्वश्रेष्ठ है, चिता पूछा मुहूर्त है । 
ज्ञानाम्णास करवा ही सच्ची ज्ञान भक्ति है । दीप-धूप जलाना और फल-फूल 
चढाना भक्ति नही, वह तो जीवो की हिंसा होने से उल्टी विराधना ही है । 
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भाइयो, मनुप्य चार प्रकार के होते हैं--एक उदार, दूसरे अनुदार, तीसरे 
सरदार और चौथे मुर्दार | उदार नाम विशालता का है। विशाल-हृदय वाला 
उदार व्यक्ति जहां भी जाकर खड़ा होता है, बैठता है, अथचा किसी भी कार्य 
को करता है, सर्वत्र उसकी उदारता समान रूप से प्रवर्तित रहती है । वह 
किसी को दुखी नहीं देख सकता है, वह पर के दुःख को अपना ही दुख 
मानता है और इसीलिए उसके दु:ख को तत्काल दूर करने का प्रयत्व करता है । 
बह दूसरे के कार्य को अपना ही कार्य समझता है । यदि किसी का कोई कार्य 
बिगड़ता हुआ देखता है, तो वह विना कहे ही उसे सुधारने का प्रयत्त करता 
है । वह बिना किसी के याचना किये ही दूसरे की सहायता करता है । उसकी 
सदा यही भावना रहती है कि--- 


सर्वेषपि सुखिनः सन्‍्तु, सन्तु सर्वे सिरासयाः 
सर्वे भद्राणि पश्यन्तु, मा कश्चिदुःखन्चाक्‌ भवेत्‌ ॥ 
संसार के समस्त श्राणी सुखी हों, सभी निरोग रहे, और सभी आनन्द 
को प्राप्त हों । किन्तु कोई भी प्राणी दुख को प्राप्त म हो । कितनी ऊंची 
भावना है उदार व्यक्ति को, जो स्वप्न में त्ली किसी भी प्राणी को दुखी नहीं 
देखना चाहता है । कौर सबके कल्याण की, सुखी और सिरोग रहने की 
भावना रखता है । इसीलिए तो कहा गया है कि-- 
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अय॑ लिजः परो वेलति, गणना चघु चेतसाम्‌ । 
उदारचरितानां तु बसुधंव कुटुम्वकम्‌ ॥ 
भाई, यह अपना है और यह पर है-- दूसरा है-- ऐसी गिनती तो लघु 
हृदय वाले क्षद्र व्यक्ति किया करते हैं। किन्तु जो पुरुष उदारचरित हैं-- 
विश्ाल हृदय वाले होते हैं वे तो सारे संसार को अपना ही कुटुम्ब मानते है ! 
जैसे--कुद्म्वका प्रधान पुरुष अपने कुट्ुम्व की सार-संभाल कदता हैँ और 
उसके दु.ख दूर करते को सद्दा उद्यत रहता है, उसी प्रकार उदार व्यक्ति भी 
अत्येक प्राणी के दुःख दूर करने का अपना कर्त्तव्य समझता है और उसे दूर 
करने का तत्काल प्रयत्न करता है । यही कारण है कि सभी लोग उससे ध्यार 
करते हैं । और स्मेह की दृष्टि से देखते हैं। मनुप्य की तो वात ही क्‍या है, 
पशु-पक्षी और खूंड्बार जानवर तक उसे स्नेह से और कृतञ्रता-भरी आखों से 
देखते है । आप लीगों ने देखा होगा कि जो व्यक्ति अपनी गाय-भैसों के ऊपर 
सदय व्यवह्वार करते हैं, उसको समय पर खाना-पानी देते हैं और प्रेम से 
उनके ऊपर हाथ फेरते हैं, वे जानवर उस व्यक्ति की ओर कितनी ममतामयी 
नजर से देखते हुए अपनी कृतज्ञता प्रकट करते रहते हैं । 
सिह ने भी स्वेह किया : 
हमने अपने बचपत में हिन्दी की पाठ पुस्तक में पढ़ा था कि एक बार 
एक मनुष्य किसी जंगल से जा रहा था, उसे एक स्थान पर ज्ञाड़ी में से किसी 
जानवर के कराहने की आवाज सुनाई दी | उसका हृदय करुणा से प्रेरित 
हुआ और वह उधर गया---जहां से कि आवाज आरही थी | उसने देखा कि 
एक सिंह (बव्वर शेर) पीड़ा से कराह रहा है। वह निर्मव होकर उसके समीप 
गया तो देखा कि उसके एक पंजे में बहुत बड़ा काटा लगा हुआ है और उससे 
खून निकल रहा है। उसने सिंह के पंजे को पकड़कर पहिले तो हाथ से काटा 
खीचने का प्रयत्न किया । पर जब वह नही निकला तो उसके पंजे को उठाकर 
अपने झुख के पास करके और अपनी दाढ़ीं में कांटे के ऊपरी भाग को दवाकर 
पूरी ताकत से जो खीचा तो कांडठा निकल आया । पर खून की धारा और 
भी अधिक जोर से बहने लगी। उसमे अपने साफे से एक पट्टी फाड़ी और 
पास की ज्ञाडी से कोमल पत्ते तोड़कर और उन्हें मसल कर घाव पर रख के 
ऊपर से पट्टी वांघधकर अपने घर चला आया । भाग्यवश वह किसी अपराध 
में पकड़ा गया और उसे सिंह के सामने खाने को छोड़ने की सजा सुनाई गई । 
इधर भाग्य से उतत सिंह भी पैर के दर्द से भागने सें अस्तमर्थ होने के कारण 
पकड़ा गया था और राजा के पिंजड़े में बन्द था जब पिंजड़े का द्वार खोला 
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गया और सिंह उस व्यक्ति के सासने आया, तो उसते उसे देखत ही पहिचास 
लिया कि यह तो वही उपयारी पुरुष है, जिसने पति मरा काठा निकाय था, 
अत उसकी ओर क़तज्ञता भरी नजर से देखफर और उसे चन्ण-स्पर्ण 
बरने के बहाने से सानो पैर चाठयर और प्रदक्षिणा देगशर वापिस अपने पिजड़े 
से चला गया । राजा न॑ थी उस पुरुष को निर्दोष समत बार छाट दिया। 


भाइयो, देखा आपने उदारता और दूसर वे दु उ में सहायता करने का 
प्रभाव--कि खू रवार और भूखे सिह मे मी उसे नहीं खाबा। इसी प्रवार 
जो पुरुष बिना क्सी भेद-नाव के पक्षपात-रहित होवर सभी प्राणिया के श्रति 
उदार भाव रखते हैं, कहणा रस स जिनका हृदय मरा रहता हे और निरन्तर 
टूमर के दुख को दूर करते रहते है, वे समार मे सर्वत्र निर्ेय विचरत है भर 
सब जनो के प्रिय हांत हैं । 


उदार के हृदय में कण कण से रस 

उदार व्यकित कभी यश वा भूखा नही होता | दूसरे का बड़ से जड़ा भी 
उपक्ार फरके न उसमे प्रत्युपकार की ही भावना रखता है और न ससार से 
यश पाने की ही कामना करता है । वह तो जो कुछ भी दूसरा के साथ भलाई 
वा काम करता है, उसे अपना कतव्य मान वर ही करता है। वह नाम का 
नहीं, बामका भूखा होता है । उसची आत्मा म--रुसम रंग म करुणा का 
एसा रस भरा होता है जैसे कि सेलडी के प्रत्येक कण में मिप्टरस भरा 
होता है । उदार व्यवित के पास काई मनुप्य कसी भी सकट के समय उसे दुर 
करने वी भावना से जाछ तो वह उसके सकट को तन्‍्काल दूर करता है औौर 
उसे आश्वासन देता है कि आप इस सकट में बिलकुल नहीं घवडाइये, मैं 
आपका ही हू, यह सकट आप पर नही, किन्तु मेरे हो ऊपर आया है और उसे 
में अपना तन, मन और घन लगा करके दूर ककया । इस श्रकार उदार मनुष्य 
प्रत्येक व्यक्ति के साथ अपने कुदुम्वी क समान ही व्यवह्ार करते है | उनमे 

अह॒कार नाम सान्र को भी नहा हाता है । 


अनुदार मनुष्य 

इूसरे प्रकार के अनुदार मनुप्य होते हैं | उनके हृदय में उदारता का नाम 
भी नही होता । अनुदार व्यक्ति स्वार्थेपरायण एवं कृपण होता है ॥ अनुदार 
सनुप्य स्वय तो इृपण होता हैं पर वह यदि किसी सस्था का ट्रप्ठी या अधि- 
कयरी बन जग्ता है, तो वह उसके कार्यकरत्ताओो के साव भी अनुदारता का 
व्यवहार करता है ! दूध के जिए रखे हुए अपने गाय मैंस आदि पशओ के 
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साथ भी वह अनुदारता रखता है और उन्हें भरपेट खाया नहीं देता । 
ऐसा करने से भले ही उसे दूध कम सिले, पर उसका उसे विचार नहीं होता । 
अनुदार मगुष्य अपनी स्त्री पुत्रादि के साथ भी क्ृषणता करता है और उनके 
समुचित आहार-विहार की भी व्यवस्था नहीं करता है । और तो क्या, ऐसा 
व्यक्ति अपने भी आहार-विहार में कंजूसी करता है। अनुदार व्यक्ति यदि 
रेल में मुसाफिरी कर रहा है तो चार व्यक्तियों के स्थान को घेर कर स्वमं 
सोना चाहता है, पर स्त्रियों और छोटे छोटे वच्चों को खड़े देखकर उन्हें बैठने 
के लिए स्थान नही देता है, वल्कि स्थान देने के लिए कहने पर लड़ने को 
उद्यत होता है । अनुदार मनुष्य रुपये का काम पैसे से ही निकालने का प्रसत्त 
करता है । वह वचनों तक में अनुदार होता है । यदि किसी का विगड़ता काम 
उसके बोलते मात्र से बनता हो तो वह बोलने से भी उदारता नहीं दिखा 
सकता | जबकि संस्कृत की सूक्ति ती यह है कि 'वचने का दरिद्रता अथर्ति 
बचन॑ बोलने में दरिद्रता क्‍यों करना, क्योंकि बोलने में तो पास का धन कुछ 
खर्च होता नही है । पर अनुदार मनुष्य बोलने में भी अनुदार ही होता है। 
ऐसे व्यबित का हृदय बहुत कठोर होता है, दूसरों को दुःख मे देखकर भी 
उसका हृदय पसीजता तक नहीं है । कोई भी जाकर उससे अपना दुःख 
कहे तो बह मौखिक सहानुभूति भी नहीं दविवा सकता। संक्षेप में इतना ही 
समझ लीजिए कि अनुदार मनृष्य उदार पुरुष से ठीक विपरीत मनोवृत्ति वाला 
होता है | इससे किसी भी व्यवित का उपकार नहीं होता, प्रत्युत अपकार ही 
होता है । अनुदार मनुष्य तो पृथ्वी के भार-भूत ही होते हैं। जबकि उदार 
व्यक्ति पृथ्वी के उद्घारक एवं रांसार के उपकारक होते हैं । 


आन धान का पकक्‍का 


तीसरे प्रकार के सरदार मनुष्य हैं। उनके भीतर सदा ही वड़प्पन का 
भाव बना रहता है । सरदार मनुप्य सोचता है कि जब लोग मुझे वड़ा मानते 
हैं और सरदार कहते है तो मै हलका काम कैसे करूँ ? मुझे तो अपने नाम के 
ही अनुरूप काये करना चाहिए । सरदार मनुष्य देश पर, समाज पर धर्म के 
ऊपर संकट आने पर उसकी रक्षा के लिए सबसे आगे जाकर खड़ा होता है । 
उसके हृदय में ये भाव उठते रहते हैं कि--- 

“सर जादे तो जावे, पर शत न जाने पावे 

जो देश, समाज और धर्म की रक्षा के लिए सिर देने को सदा उचत 
रहता है, वही सरवार कहलाता हैं। रईसी प्रकृति के लोग भी सरदार कहलाते 
है। उनके पास जो भी व्यक्ति कामना से जाता है वह खाली हाथ नहीं 
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लौटता । वे पंडितों, कवियों, ज्योतियियों और कलाकारों का सन्मान करते 
है । उनके हृदय भें यह विचार बना रहता है कि मैंने उच्च कुल में जन्म लिया 
है, और लोग मुझे सरदार कहते हैं तो उस नाम के अनुरूप काम करना ह्दी 
चाहिए । अन्यथा मेरा जीवन बेकार है कौर मुझे धिक्षकार है। इस प्रकार 
से रवाधिमान की घारा उनके हृदय में सदा वहती रहती है। ऐसे सरदार 
लोग घन के खर्च करने में बड़े उदार होते हैँ, उसकी उनको चिस्ता नहीं 
द्वोती है । हैं 


एक वार सालुम्बर रावजी अपने महल में जा रहे थे, तव एक 'भुजवन्द 
की डोरी दूट गई और वह पिछौले के पानी में गिर गया। उन्होंने इसका 
कोई खयाल नही किया और भीतर चले गये । वहां पर चबर ढोरनेवाले में 
भूजबन्ध के गिरते की वात कही, तो उन्होंने उस पर कोई ध्यान नहीं दिया । 
जव वे वापिस उधर से निकले और मौके पर आये और दूसरा मुजबन्द भी 
खोलकर पानी में डालते हुए उस व्यक्ति से बोलें--क्यों यहीं गिराथा। 
उसने कहा--मालिक, दूसरा भी क्‍यों डाल दिया तो बोले--अरे, तुझे खाली 
हाथ कैँसे बतलाता । भाई ऐसे-ऐसे भी सरदार लोग होते हैं कि अनर्थकर खर्च 
करते हुए भी हाथ संकुचित नहीं करते हैं । 


जिन सरदार को अपनी सरदारगी का खयाल होता है, जहां से निकल जायें 
था जहां भी पहुंच जायें, अपनी प्रतिप्ठा के अनुरूप कार्य किए बिना नहीं 
रहते । ऐसे लोग ही जनता के हितार्थ को बड़े बढ़े भजौपधालय, विद्यालय भौर 
भोजनालय खुलवाते हैं। उनकी हष्टि बपने मोहल्ले में, गांव की गलियों पर 
और नगर-निवासी प्रत्येक मनुष्य पर रहती है और यही चाहते हैं कि मेरे 
सगर में कोई दुखी न रहे । सब मेरे समान सन्‍्मान के साथ जीवन-यापन करें । 
न वे किसी का अपमान करते हैं और न स्वव अपमान सहन करते हैं । संस्कृत 
की सूक्ति भी है--- 
उत्तमा मानमिच्छन्ति, धन-मानों चर मध्यसाः। 
अघमा धनमिच्छन्तरि मानो हि सहतां घनस्‌ ॥ 
अर्थात्‌ू--छत्तम पुरुष सन्‍्मान चाहते हें । किन्तु अधम पुरुष तो केवल घन 
ही चाहता है, भले ही उसके पीछे उसे कितना ही अपमान क्‍यों न सहत करना 
पड़े । भाई, महापुरुषों के तो मान ही सबसे बड़ा घन है और वे अपने स्वाभि- 
मान की रक्षा के लिए सद्य उच्यमशील रहते हैं । कहा भी है-- 


आस्था सतां यश काये, भह्यस्थायिशरीरके ! 
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संत्त पुरुषों की आस्था यशरूपी शरीर में होती हे, इस अस्थायी पौदूगलिक 
शरीर में उनकी निप्ठा नहीं होती है । 
सुर्दार मनुष्य 


चौथे प्रकार के सुर्दार मनुष्य हैं । साहस-हीन, उत्माह-हीन, कायर और 
अकर्मण्य पुरुषों को मुर्दार कहते है । ऐसे मनुष्यों का ह्ंदय सदा निराशा से 
परिपूर्ण रहता है । उनमे आत्म-विश्वास की बड़ी कमी होती है । ऐसे व््याक्ति 
से यदि कोई कहता है कि हाथ पर हाथ रखे क्‍यों बेठे हो ? कोई धन्धा क्‍यों 
नही करते ? तो वह कहता है कि यदि नुकसान हो गया, तो मैं क्या करूँगा ? 
उसमे धीरता का नाम नहीं होता | किसी काम को करने का साहस नही 
होता । उनके सामने यदि कोई धर्म का या वहिन-वेटी का अपमान करता है, या 
जसकी इज्जत-भावरू रूठता है तो चह अकरमपज्यक कौर क्ाथर बना देखता 
रहेगा । यदि कोई उसे मुकाबिला करने के लिए ललकारता भी है तो कहता 
है कि मैं क्या कर सकता हूं, जो होना होगा, वह होगा | वह सदा देव पर 
अवलम्बित रहता है और पुरुषार्थ से दुर शागता है। इसीलिए किसी सस्क्रत 
कवि को कहना पड़ा कि--- 


'देवेन देयमिति फापुरुषा बदन्ति ॥ 

अर्थात्‌--कायर पुरुष कहते है कि जो कुछ सुख-दुख देने वाला है, वह दैव 
ही है। मैं क्या कर सकता हूं । 

आज के समय में ऐसे मुर्दार मनुष्यों की कमी तहीं है । भाई, जो जीवन 
से थक गये, बूढ़े और अपाहिज हो गये है, वे यदि मुर्दारपने की बात कहे, तो 
ठीक भी है। किन्तु जब हम नौजवानों को यह कहते सुनते है कि हम क्या 
करे, हमे कोई सहारा देनेवाला नही है, तो सुनकर बड़ा दुख होता है | बरे 
तुम्हारे अच्दर नया खूब है, हड्डियों में ताकत है और दोड-फोड करने के 
लिए सफूर्ति और उत्साह है । फिर भी तुम लोग इस प्रकार से अपने ही 
जीवन-निर्वाह के लिए कायरता ओर मुर्दारपना दिखाते हो, तो आगे जीवन 
मे बया सरदारपना दिखाओगे ? तुम्हें परमुखापेक्षी होने की क्या आवश्यकता 
है ? अक्ृति ने तुमको दो हाथ और पैर काम करते के लिए दिये हैं और 
मस्तिष्क विचार करने के लिए दिया है। फिर भी जब तुम अपनी ही रोटी 
की समस्या स्वय नहीं सुलझा सकते हो, तो दूसरो की क्या सुलझाओगे ? इन 
छोटे-छोटे पक्षियों को देखो- जो किसी की भी सहायता नही चाहते है और 
पुरुपार्थ से अपना चुग्ा स्वयं खोजते रहते है । परन्तु आज के पढ़ें-लिसे और 
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बड़ी-बड़ी डिग्रीघारी मनुप्य सरकार से कहते है कि हमें रोजी और रोटी दो । 
ऐसे नवयुवकों और पढ़े-लिखे लोगों को घिक्कार है जो रोजी और रोटी के 
लिए ही दूसरों का या सरकारी साधनों के विनप्ड करने में और हो-हल्ला 
भचाने में लगाते हो, वही यदि किसी मिर्माण कार्य में लगाओं नो तुम्हारा बेडा 
पार हो जाय । 
चेफार मत चंठो, पुरुषार्य कहो 
एकबार एक नौजवान ने, पुरुपार्थी बनने की वात कहनेवाले प्रुुण से 
पूछा बताइये, मैं पद्य-लिखा हूं और हर काम को करने के लिए तैयार हूं 
ओऔर बेकारी के कारण भूखों मर रहा हैँ क्या काम करू ? उसने तुरन्त उत्तर 
दिया कि भाई, पढ़े-लिखे होने पर भी यदि तुम्हें कोई काम नहीं सूसता है 
और भूखे मरने की नौबत आ गई है, तो सघेरे उठते ही यह काम करों कि 
एक बुहारी लेकर अपने घर से निकलों और अपने घर का हार साफ करके 
लगातार हर एक व्यक्ति के घर का द्वार साफ करते हुए चले जाओ । दूसरे 
की ओर देखो भी नही ? जब कोई पूछे कि यह काम क्‍यों कर रहे हो तो 
कहो कि वेकार बैठे भूखों मरने से तो कुछ काम करते हुए मरना अच्छा है । 
फिर देखों शाम तक तुम्हें रोटी खाने को मिलती है, या नही । वह ववयुंबक 
बोला--हाँ, रोटी तो मिल सकती है । पर यह तो नीचा काम है, मैं पढ़ा-लिख। 
ज्यक्ति इसे कैसे कर सकता हूं । उसने कहा--भाई, यही तो त्तेरी भूल है कि 
अभधुक काम दुरशा या चीचा है जौर अमुक काम अच्छा है। इस अहंकार को 
छोड़कर जहां जो भी काम मिले, उसे उत्साह से करते रहो, कभी भूसे नहीं 
भरोगे । यह सुनकर वह्‌ नवयुव॒क ज्षुप हो गया। 


श्रम करे, श्रो पायें ! 

भाइयो, वेकार वे ही फिरते हैं जो कि आराम की कूर्सी पर बैठना 
चाहते हैं ॥ और परिश्रम से, खासकर शारीरिक परिश्रम से डरते हैं॥ यदि 
आज के वेकार नौजवान कुर्सी पर बैठने और शहरों में रहने के मोह को 
छोड़ गांवों मे जावें और शारीरिक परिश्रम करें, तथा अशिक्षित लोगों को 
शिक्षित करते हुए भारत के प्राचीन उद्योग-धन्धों को अपनायें तो उनके 
बेकार होने क्री समस्या सहज से हो हल हो सकती है। इत नौजवानों को 
चाहिए कि वहाँ पर जो भी काम मिले, उसे करने में तन-मन से जुट जायें, 
फिर थे देखें कि आर्थिक सहायता उन्हें अपते आप मिलती है, या नहीं ? जब 
वे काम करते को ही तैयार न हों तो फिर उन्हें सहायता कौच आकर देगा । 
जो श्रम करेगा उसे श्री (लक्ष्मी) अपने आप अजकर मिलेगी । देखो--पानी 
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कित्तला पतला और कीमल है । पर जब वर्षा का पानी वेग पकड़ता है, तो 
बड़े-बड़े वांधों को तोड़ता जाता है और बड़ें-वड़ मकानों और वृक्षों को 
सखाड देता हैं ॥ भाई, वेग में इतनी प्रवल शक्ति होती है । इसी प्रकार जिन 
लोगों के हृदय में काम करने का वेग या जोश होता है, वे बडे से बड़े 
कठित कामों को भी आसानी से कर डालते है । कर्मशीज व्यक्ति का मस्तिष्क 
भी उर्यर होता है, उसमे नित्य नयी-तयी कल्पवाये ग्राढुभूंत होती रहती है 
और वह ऐसे-ऐसे महाद्र कार्य कर दिखाता है कि संसार उसे देखकर आश्चर्य 
चकित हो जाता है । परन्तु ये सन आश्चर्य-जनक, अपूर्य और खोज-शोध के 
कार्य वह्दी कर सकता है, जो सरदार है, जिसका मस्तिष्क उर्वर है और जो 
सदा कतंव्यशील रहता है । किन्तु जो सुर्दार है, कायर है, अकर्मण्य है और 
कार्य करने से डरते है, उनसे किसी कार्य की आशा नहीं की जा सकती हे । 
जो अपनी रोटी ही नही जुटा सकते, उनसे उक्त कार्यों की आशा भी कैसे 
की जा सकती है । यदि मुर्दार मनुष्य अपना मुर्दापन या कायरता छोड़कर 
प्रतिदिन थोड़ा-थोडा भी परिश्रम करे और सरदार या उर्वर मस्तिप्क वाले 
पुरुष की संगति करे और उससे कुछ न कुछ सीखे तो एक दिन वहू भी 
सरवार वन सकता है । 
भादयो, मनुप्य वही कहलाने के योग्य है, जो कि उर्वर मस्तिप्क और 
सरदार भोवृत्ति का है। वह पुरुपार्थ करते करते एक दिन उन्नति के शिखर 
पर पहुँच जाता है । कहा भी है । 
सन बढ़ते बढ़ते वचन, घत बढ़ते बया देर | 
सच घटते घटते वचन, फिर दुख में क्या फेर |॥ 
मन के वढने पर कीति बढती है और कीति घढने से नया उत्साह पैदा 
होता है और उत्साह से सभी कार्य सम्पन्न हो जाते है। यदि ममुष्य ने दिल 
छोटा किया तो फिर सब बातें छोटी होती जावेंगी । आपने सुना है कि 
मम्मण सेठ कितना कंजूस था, जवकि उसके पास ६ करोड़ की विशाल धन 
राशि थी । चौमासा प्रारम्भ होते ही वह अपने सव मुनीम-गरुमास्तों को छूट्टी 
दे देता था, क्योकि उस समय कीई व्यापार चालू नहीं रहता था । उस समय 
कुल्हाड़ी लिकर जंगल मे जाता दिच भर लकडियां काटता मौर भारी लेकर 
सायकाल घर आता तथा उन्हे वेचकर रोटी खाता था । भाई, देखो--जिसके 
पास इतनी अपार सम्पत्ति हो ओौर निन्‍्याचदे करोड का धनी हो, वह क्या 
ऐसा तुच्छ कार्य और वह भी वर्षा ऋतु में करेगा ? कभी सही करेगा । परन्तु 
मम्मण सेठ फिर भी करता था। एक ओर जहा उसमे इतनी उद्योगशीलता 


रश्र प्रवचन-सुधा 


थी और परिश्रमी मनोंधृत्ति थी, वहीं दूसरी ओर कृपणता भी चरम सीमा को 
पहुंची हुई थी । 


उसे एक वार सनक सवार हुई कि में रत्नों की बैल जोड़ी बनाओ । 
अतः उसने बैल बनाना प्रारम्भ कर दिया | जत्र बने कर तैयार हो गया, तब 
दूसरे को बनाना प्रारम्भ किया | वतते-वनते वैल का सारा सरीर वन ग्रया | 
क्केबल सींग बनाना शेप रहे । उस समय सावन का महिना था और वर्षा की 
झडी लग रही थी, फिर भी वह मम्मण लकड़ी काटने के लिए जंगल में गया। 
लकडी काटते हुए सूर्यास्त हो गया | फिर भी उससे हिम्मत नहीं हारी और 
भारी उठाकर बग्सते पानी मे वह नगर की ओर चला। उस समय राजा श्रेणिक 
राती चेलना के साथ महल के सबसे नीचे की मंजिल में बेठे हुए चौपड़ खेल 
रहे थे और वरसाती मौसम का आनन्द ले रहे थे । जब यह मम्म्रण सेठ राज 
महल के समीप में जा रहा था, तभी रानी चेलना ने पान की पीक यथूकने के 
लिए गबवाक्ष से मुख वाहिर निकाला तो देखा कि बरसते पानी में ग्रीले कपड़े 
हो जाने से चलने मे असमर्थ दरिद्व-सा व्यक्ति जा रहा है। उसे देखकर चेलना का 
दिल दया से आद्र हो गया | उसने श्रेणिक महाराज से कहा--आप तो कहा 
करते हैं कि मेरे राज्य में कोई दुखी नही है, सव॑ समृद्ध और सुखी है । पर 
इधर देखिए, यह वेचारा ऐसे वरसते-पानी में भी लकड़ी की भारी लिए आ 
रहा है, ठंड के मारे जिसका शरीर कांप रहा है । थदि यह दरिद्रता से इुबी 
नहीं होता, तो क्‍या ऐसे मौसम में घर से वाहिर निकलता ! श्रेणिक ने भी 
गवाक्ष से झाँक कर देखा, तभी विजली चमकी तो वह दिखायी दे गया । 
श्रेणिक ने द्वारणाल को बुलाकर कहा--देखो--राजमहल के समीप से जो 
लकड़हारा जा रहा है, उसे लेकर मेरे पास आओ । उसने जाकर उससे कहा 
अबे, भारी यहीं रख जौर भीतर चल, तुझे महाराज बुला रहे हैं । यह सुनते' 
ही मम्मण चौका और सोचने लगा - आज तक तो मेरी महाराज से रामा- 
सामा भी नहीं हुईं है, और मैंने कोई अपराध भी नहीं किया हे । फिर महाराज 
मुझे क्‍यों बुला रहे हैं ॥ जव मम्मण यह सोच ही रहा था, तब उसने धक्का 
देकर उसकी भारी नीचे पटक दी ओर वोला कि सीघे चलता है, या फिर मैं 
धबका देकर ले चस्तू । यह सुनकर मम्मण भयभीत हुआ और चुपचाप उसके 
साथ भीतर गया । और सामने पहुंचने पर उससे श्रेणिक को नमस्कार 
किया । 


श्रेणिक ने पूछा--भाई, क्या तू इतना गरीव है कि जो ऐसे मौसम में 
लकड़ी लाने के लिए विवश हुआ ? मम्मण बोला--बैलों की जोड़ी पूरी नही 
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हो रही है, इसलिए इस मौसम में भी परिश्रम करना पड़ रहा है। श्रेशिक 
में समझा कि खेती के लिए इसे वैलों की जोड़ी पूरी नहीं हो रही है। अतः 
उन्होंने द्वारपाल से कहा अपनी यौशाला में सेतीस हजार बैल-जोड़ियां बन्धी 
है, इसे ले जाकर सब दिश्ला दे और जो जोड़ी पसन्द आर जाय, वह इसे दे दो । 
मम्मण दोला-- महाराज, मुझे तो केवल एक ही बैल चाहिए है, यह कहकर 
बह द्वारपाल के साथ गया | द्वारपाल मे जाकर दारोगा से कहा महाराज 
का आदेश है कि जी भी वैल इसे पसन्द आ जाए, वह इसे दे दिया जाय । 
दारोगा ने एक-एक करके सारे बेल दिखाए। वह सोचने लगा कि इसे यदि 
मे ले जाऊँगा त्तो दाना-चास और खिजाना पड़ेगा । प्रत्यक्ष में उसने दारोगा 
से कहा मुझे कोई भी वैल पसन्द नहीं है। तब वह बोला--भरे अभागे, 
मगध देश के उत्तम से उत्तम बैल यहां उपस्थित है, और तुझे कोई पसन्द 
"नहीं है । मम्मण बोला आपका कहना सत्य है। पर भेरे बैल जैसा कोई 
बैल दिखे तो यू । वेमेल जोड़ी किस काम की । तब दारोगा ने उसे द्वारपाल 
को सौंप कर कहां इसे महाराज के प्रास वापिस ले जाओ । उसने जाकर 
कहा--महाराज, इसे कीई वैल पसन्द नहीं आया। श्रेणिक ते पूछा--यों 
भाई, क्‍या बात है ? मम्मण बोला--महौराज, मेरे वैल जैसा तो एक भी बैल 
नही दिखा । फिर अनमेल वैल लेकर के मैं क्या करूँ ? यदि आप मेरे जैसा 
बैल देवें तो मैं लेने को तैयार 


भम्मण की यह वांत सुनकर श्रेणिक को बड़ा आश्चर्य हुआ, उसने कहा-- 
अच्छा कल हस स्वयं आ करके तेरा बैल देखेगे और उसकी जोड़ का दूसरा 
मंगवा देंगे । अच्छा तू यह बता कि तेरा मकान कहां है ” तब उसने अपना 
सब नाम-पता ठिकाना बत्ता दिया | मम्मण बोला--महाराज, आप अकेले नहीं 
प्रधारें, किन्तु महारानी साहब मंत्री लोगों और सरदार के साथ पधारने की 
कृपा करें | श्र णिक ने स्वीकृति दे दी । सेठ ने घर जाकर सब मुनीम-गरुमास्तों 
को बुलाया ओर कहा कि श्रेणिक महाराज पूरे परिवार के साथ अपने यहां 
पधारेंगे। अतः अमुक-अमुक तैयारी इस प्रकार की होनी चाहिए और रसोई 
इस भ्रकार की बननी चाहिए । वे लोग सर्व प्रकार की तैयारी करने में जुट 
गये । उधर दूसरे दिन सवेरे श्रेणिक ने अभयकुमार को बुलाकर कहा---अपने 
संगर में एक सम्मण सेठ अमुक गली में रहता है । उसे एक बैल की जरूरत 
है । अपनी जोड़ियों में से उसे कोई भी बैल पसन्द नहीं आया है, अतः उसका 
बैल देखने के लिए आज उसके यहां चलेंगे। और जैसा उसका बैल होगा, 
वैसा मंगाकर उस्ले दिला देंगे। यह सुनकर अभयकुमार बोले--महाराज, 
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मम्मण सेठ गरीब कैसे है? उसके यहां तो ££ करोड़ की पूजी हे । और उसके 
सकान पर घध्वजा फहराती है । यह सुनकर श्रैंणिक वोले--अरे, उसके शरीर 
पर तो पूरे कपड़े भी नही हैं औौर वह्‌ भारी बेंचकर अपनी गुजर करता है । 
अभयकुमार के बहुत कहने पर ज्ञी महाराज नहीं माने और बोले--आज मैं 
स्वयं चलकर के देखूंगा । तुम चलने की तैयारी कराओ और सुनो--सब मंत्री 
र सरदार भी साथ चलेंगे । अभ्यकुमार हां' भर कर चले गये । 
यथासमय पूरी तैयारी के साथ श्रेणिक मम्मण सेठ के य्रह्मंं जाते के लिए 
निकले तो सारे नगर में हलचल मच गई | वे पूरे राज-परिवार के साथ जब 
मम्मण सेठ के मकान के सामने पहुंचे तो मोतियों से भरे थालों और सुवर्ण 
घटों पर रत्न दीपकों को लिए हुए चुहागिनी स्त्रियों ने राजा की आरती उतारी 
और मंगल-भीत ग्राकर उनका स्वागत किया | बहीं एक ओर रात की ही वेप- 
भूषा में खड़े हुए मम्मण को देखकर श्रेणिक ने अभ्यकुमार से कहा--यही वह 
दुखियारा मम्मण है | तभी रत्नों से भरा सुवर्ण थाल लाकर और सामने आकर 
मम्मण ने मुजरा किया । श्रेणिक ने सोचा -वेचारा कही से मांग करके लाया 
होगा, अतः अभयकुमार से कहा--न्यह नजराना नहीं रखना, किन्तु वापिस 
कर देना । सेठ ने चजराना लेते के लिए जब बहुत आग्रह किया, तव अभय- 
कुमार के इशारे पर वह स्वीकार कर लिया गया । मम्मण ने महाराज से हवेली 
के भीतर पधारने के लिए प्रार्थना की । उसकी नो खंड की हवेली और उस 
पर ध्वजा फहरती देखकर श्रेणिक बड़े विस्मित हुए और अभयकुमार से बोले-- 
क्या सचमुच में यह इसी की हवेली है ? अभयकुसार के हां भरते पर उन्होंने 
भीतर प्रवेश किया। सब सरदारों को यथास्थान बैठाकर महारानी और 
मंत्रियों के साथ वह राजा श्रे णिक को ऊपर ले जाने लगा, तब उन्होंने पुछा-- 
सेठजी, तुम्हारा बैल कहां है ? सम्मण बोला--महाराज, चौथे खंड पर है! 
श्षेणिक यह सोचते--कहीं जानवर भी ऊपर की मंजिलों में रहते हैं--चौथी 
मंजिल पर पहुंचे और वहां रत्व-निरमित जगमभाते बैल को देखकर श्र णिक 
चहुठ छिस्जित हुए ९५ सम्मण बोलए---सहएएऊ, एक दैल तो चैयार हो गया 
है, किन्तु दूसरे के सींगों को कमी है । मुझे तो ऐसा-पहिले जैसा बैल चाहिए 
है । उसकी यह वात सुनकर श्रें णिक अवाक्‌ रह गये और सोचने लगे--- 
राजा सोचे बेच” राज सरे केस भजु यह कारों । 
यदि मैं अपना सारा यह राजपाट भो वेंच दूं, वो भी इस बैल की जोड़ी 
का बल नही आ सकता है। प्र॒त्वक्ष मे वे चेलना रानी से वोले---बताओं, यह 
दुखिया है, या सुखिया है? रानी वोली--ताथ, आप स्वयं ही देख रहे हैं । 
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मैं क्या कहूँ ? पर यह समझ में नहीं माया कि इतना घन होने पर भी ऐसे 
चरसातो मौसम मे स्वर्थ लकड़ी को भारी लिए क्यों जा रहा था $ इतना धन- 
वभव होले पर भी यदि यह भारी लाकर रोटी खाता है, तो फिर इससे हीत 
पुन्नी और कौन हो सकता है ? 
सम्मण सेठ ने महाराज से प्रार्थना की कि रसोई तैसार है, भोजन के लिए 
पधारिये । श्रेणिक ने कहा--क्या मेरा जीमचा अकेले होता है ? मम्मण 
बोला--मद्वाराज की बाजा हो तो सारी नथरी सौ बार जिमा दू | श्रे णिक ने 
कहा -- सठजी, जब ऐसी सामर्थ्य है, तव फिर रात्र को भारी लिए कैसे आा 
रहे थे । मम्मण बोला--महाराज, रात की वात मत पूछिये । इससे मेरी शान 
जाती है। वह वरदान अलग है और यह वरदान अलग है । मैं अपने लिए ही 
अभागी हूं । अन्यथा मेरे कोई कमी नहीं है, सबके लिए रसीई तैयार है सो 
भोजन कीजिए । 
जब श्वेणिक उसके भोजनालय में गये त्तो चहां की व्यवस्था देखकर दंग 
रह गये । उन्हें स्वप्य में भी कल्पना नहीं की थी यह मेरे साथ इतने लोगों 
को चांदी की चौकियों पर बैंठाकर सुवर्ण के थालों में जिगा सकता है । चाना 
प्रकार के परवान ओर मिप्टान्नों से थाल सजे हुए थे | सोने की कहो रियां 
नाना प्रकार की शाकों, रायतों और दालों हे भरी हुई थी और सोने की 
रकावियाँ नमकीन वस्तुओं से सजी हुई रखी थी । सुबर्ण के प्यालों में नाना 
प्रकार के पेय पदार्थ रखे हुए थे ! उसके ये ठाठ-वाढ देखकर श्रेणिक ने बहुतत 
ही चकित होते हुए भोजन किया । बाद में मस्मण ने पान-सुपारी आदि से 
सघका सत्कार किया । दत्पश्चात्‌ श्रंणिक ने चेलना से कहा--अपने लोग 
क्या समझकर आये थे और बया देख रहे है । जब इसने अपने स्वागत-सत्कार 
में इतना व्यय किया है तो इसे क्‍या देवा चाहिए। अभयकुमार से भी इस 
विषय में परामर्श किया । ओर कहा कि कुछ न कुछ इसे देकर और इसका 
उत्साह बढ़ा करके जाना चाहिए । 
भाइयो, पहिले के राजा-महाराजा लोग यदि किसी के यहां जीमने जाते 
थे तो उसका उत्साह बढ़ाकर त्राते थे । जाज के ये टोपीवाले शासक जाते हैं 
तो यों ही चले जाते हैं। यदि उन्हें दस हजार की थैली भी भेंट करो तो ये 
जाते समय वच्चे के हाथ पर पांच रुपये भी रखकर नहीं जाते हैं | 
हा, तो अभयक्ुमार ने कहा--इसका सनन्‍्सान बढ़ा दिया जाय--ताजीम 
बढा दी जाय, जिससे अपया कुछ खर्च भी न हो और इसकी देश भर में 
प्रसिद्धि भी हो जाय | श्रेणिक ने कहा--अभय, ठुम्हारी सलाह उचित है'। 
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तत्पश्चात्‌ जब सबका खाच-पान हो गया, तब श्रेणिक ने कहा--सेठ जी, अश्र 
आप भोजन के लिए वैठिये, हम आपको भोजन परोसेंगे । भाई, यह ताजीम 
क्या कम है, जो इतने बढ़े राज्य का राजा अपने हाथ से भोजन परोसने की 
बाल कहे | इससे घढकर और वया इज्जत हो सकती है । 


श्रेणिक के हारा अपने जीसने की बात सुनकर मम्मण बोला--महाराज, 
मेरे भाग्य में जीमना कहां है ? सबके भोजनपान से निवृत्त होने के पश्चात्‌ 
अलग से मेरे लिए रसोई बनेगी, तव मैं खा सकूंगा | श्रेणिक बोले-सेठजी, आज 
आपकी अपने हाथ से परोसकर और आपको जिमा करके हम जावेंगे। तब 
रसोइया बुलाया गया । उसने चूल्हा चेताया और एक भरतिया पानी भरकर 
चढा दिया । उधाला आने पर दो मुट्ठी उड़द उसमें डाल दिये | जब वे उबल 
गये तो उन्हें निकाला गया । श्रेणिक ने पूछा--सेठजी, क्या-क्या और साथ 
में परोसा जाय । वह वोला--महाराज, और कोई चीज नहो परोसिये, केवल 
इस घ॒ट् में से थोड़ा सा तेल डाल दीजिए । उन उड़द की घूघरियों में तेल के 
डाल दिये जाने पर सेठ ने फांका लगाता प्रारम्भ किया । यह हृश्य देखकर 
सारे सरदार और महाराज भी चिन्र-लेखित से देखते रह गये | सब सोचने 
लगे-- देखो, इसने हम लोगों को तो वढ़िया से बढ़िया माल खिलाये हैं. और 
यह कोरे उड़द के बाकुले खा रहा है श्रेणिक ने कहा---अरे सेठजी, मिठाई 
छोड़कर के ये बाकुले क्‍यों खा रहे हो ? वह वोला---यदि पेट में मीठा चला 
गया तो अभी दस्त लगना शुरू हो जावेंगे और फिर उनका रोकता कठिन हो 
जायगा । श्रेणिक की समझ में उसकी ऐसी स्थिति का रहस्य कुछ भी समझ 
तही आया । तब वे एक अवधिज्ञानी मुनि के पास गये गौर मम्मण की ऐसी 
परिस्थिति का कारण परृछा। उन्होंने कहा--राजन्‌, यह पूर्व भव में घी को 
चेचने वाला वत्तिया था। इधर-उधर से लाकर घी बेचता था और उससे जो 
चार-आठ आने मिल जाते उससे यह अपना निर्वाह करता था-+ यह अकेला ही 
था । एक समय किसी सेठ ने किसी खुशी के अवसर पर न्‍्यात भोजन के बाद 
स॒वा-सबा सेर के लड्डू लेन में वंटवाये | इसके यहां भी एक लड्डू आया । 
इसने सोचा - आज तो भोजन कर ही आया हूं, अत: यह कल काम में जा 
जायगा' यह सोचकर इसने घी के घड़े के ऊपर उसे रख दिया । जैसे ही यह 
घर से वाहिर निकला, ही मासखमण की तपस्या करने वाले एक मुनिराज को 
गोचरी के लिए आता हुआ इसने देखा । उन्होने जैसा अभिम्नह किया हुआ था, 
वैसी ही सब बाते इसके यहां मिल गई | इसने भी लाभ दिलाने के लिए साधु 
से प्रार्थता की और कहा--स्वामिन्‌, पधारिये और मुझ पुण्य-हीन दरिद्री का 
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उद्धार कीजिए । आज आपके योंग्य अनुदृष्टि एक लड्डू लेन में आया हुआ 
है, उसे ल्ाप ग्रहण कीजिए | यह सुनकर भुनिराज उसके घर में गये । और 
उसने वह लइटू बहरा दिया । मुनिशज उसे लेकर चले गये | लड्डू के कृछ 
खेरे घी के घडें मे चिपके रह गये थे तो इसने उन्हे निकालकर अपने मुख से 
छाला । उसका स्वाद लेते ही मन से पश्चात्ताप करते लगा--हाय, ऐसा 
स्वादिष्ट लड्डू मैंने व्यर्थ ही साथु को वहरा दिया ! गाज तो घर-घर ऐसे 
लड्डू आये हुए थे । इन्हे तो कही से भी वैसा सिल सकता था। इस प्रकार 
के अनुताप से इसने घोर पाप का वन्ध किया और काल मास में काल करके 
यह पशु-्योनि में उत्पन्न हुआ। चहा से आकर यह मम्मण सेठ हुआ है । पूर्वोक्ति 
दान के प्रभाव से इसके धर में फद्धि-बैभव तो अपार हे। किन्तु पीछे से जो 
स्थाद की लोलुपता से इसने अनुताप किया था, उससे इसके दुर्मोच भोगान्तराय 
कर्मे बेच गया । मुनि को आहार का लाभ कराने से इसकी लाभान्तराय टूटी 
हुई है । गत दोनो ही कम अपना-अपना प्रभाव बब प्रत्यक्ष दिखा रहे है । 
यह सुनकर और भावों की विचित्रता से कर्मवनन्‍्ध की बिचित्रता या विचार 
करते हुए श्रेणिक मुनिराज की बन्दता करके अपने घर को थापिस चले आये । 
भाइयों, यह मम्मण क्रा जीव मुर्दौर प्रकृति का मानव था, जो दान देकर 
के भी पछताया । इसी प्रकार मुर्दार प्रकृति के मनुष्य पहिले तो कोई उत्तम 
कार्य करते ही नहीं है। यदि किसी फारण-वश करे भी, तो पीछे पछताते है 
और अपने किये-कराये काम पर स्वय ही पानी फेर देते है । यही कारण है 
कि क्षत्ेक लोगों के पास अपार सम्पत्ति होते हुए भी वे न उसको भोग ही 
सकते है और ते दान ही कर सकते हैं और बन्त में खाली हाथ ही इस ससार 
से विदा हो! जाते है। इसलिए जिन्हे भाग्योदय से यह चचल लक्ष्मी प्राप्त 
हुई है, उन्हे कजूसी छोडकर जीवन को सफल बताने का प्रयत्न करना चाहिये । 
उपसहार 
बच्छुओों, आप लोनो के सामने मैंने चार अकार के मनुष्यों के चित्र 
उपस्थित किये हैं ॥ अब आप लोग वतलाये कि आपको उदार व्यक्ति पसन्द है, 
था अनुदार ? धरदार व्यक्ति रुचता है, या सुर्दार ? चारो कोर से आवाज 
का रही हैं कि उदार और सरदार व्यक्ति पसन्द है । भाई, इनमे से ये दो ही 
जाति के भनुष्य ग्राह्म हैं-“उदार और सरदार | तया अनुदार ओर मुर्दार 
व्यक्ति त्यापय है । अब आप लोगो को इनमे से जो रुचे, उसे ग्रहण कर 
लीजिए और वैसे ही बन जाइये । कही ऐसा च॑ हो कि सरदार बनने का भाव 
श्छ 
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किया और मन को मुर्दार बनालेवें ! आज प्रायः ऐसे ही मनुष्य देखने में बाते 
हैं कि बातें तो बड़ी-बड़ी करेंगे जौर डीग सरदारपते की हांकेंगे | पर जहां 
उदारता दिखाने का कौर कुछ देने का काम आया, तो स्वयं तो देंगे ही नहीं, 
किन्तु मीन-मेख निकाल करके देने वालों को भी नहीं देने देंगे । वे अपने भीतर 
यह दुर्भाव रखते हैं कि यदि कार्य प्रारम्भ हुआ और दूसरे लोगों ने न दिया 
तो लोक-लाज के पीछे मुझे भी देना पड़ेगा । इसलिए ऐसे विचार वाजे व्यक्ति 
दूसरों के देने भें अन्तराय बनते हैं और स्वयं देने का त्तो काम ही नहीं है । 
भाई, उदार वनना सीखो । यह लक्ष्मी चंचल है, और सदा किसी के पास 
रहने वाली नहीं है। जो इसको पकड़ने का भ्रयत्न करते है, उनसे यह छाया 
के समान दूर भागती हैं । और जो इसे ठुकराते अर्थात्‌ विद्यालय, मौपधालय 
मर दोन-अनाथों की सेवा-सुश्रूपा आदि सल्कार्यों में लगाते हैं और खुले दिल 
से दान देते हैं, उतके पीछे-पीछे यह छाया के समान दौड़ती हुई चली आती 
है। कहा भी है कि-- लक्ष्मी दातानुसारिणी बौर बुद्धि: कर्मानुसारिणी' । 

अब आपको जो रुचे सो करो । जब कोई काम करता ही है तब उसमें 
चिलम्ध नहीं करना चाहिए और '“शुभस्य शीघ्रम्‌” की उक्ति के अनुसार उसे 
शीघ्र ही सम्पन्न करना चाहिए। उदार और सरदार सदा ही उदार और 
सरदार बने रहेंगे ओर अनुदार ओर मुर्दार सदा ही दुख पावेंगे । इसलिए 
सल्कार्य के करने में आप लोगों को उदारता और सरदारपने का ही परिचय 
देना चाहिए 
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बन्धुओ, भनुष्य के विचार उसकी योजना के प्रतीक होते हैं ॥ जब कोई 
भी कार्स करना होता है, त्तव उसके लिए पहिले विचार किया जाता है कि 
यह कार्य किस प्रकार किया जाय ? इसकेलिए नीति शास्त्र में एक विधि 
बतलायी गयी है--- 


स्वन्त किननु छुरन्त दा, किमुदर्क वितवर्षत्ताम्‌ 
अतकितमिद वृत्त॑ तर्करूढ॑ हि. निश्चलमु ॥ 
अमुक कार्य करने का फल उत्तम सुखान्त होगा, या दुखान्त । अथति हम 
जिस कार्य को करना चाहते हैं वह माग्रामी काल में उत्तम फल देगा, या 
दुःख रूप फल देगा, यह्‌ किसी कार्य को करने के पहिले विचारता चाहिए | 
जो बात अतर्कित है, अर्थात्‌ जिस पर तर्क-वित्त्क यथा ऊहापोह नहीं किया 
गया है, वह तक की कसौटी पर कसने से निएचल या इंढ हो जाती है । 
इस नीति के अनुसार जो कार्ये हमारे सामने है, उसका विचार करता 
चाहिए कि यह शुभ है या अशुभ ! धर्म का साधक है, या बाधक ? सौजन्य 
पूर्ण है, या दौर्जन्य पूर्ण ? भले-बुरे विचासें के साथ व्यक्ति के उत्थास-पतन 
का घनिष्ठ सम्बन्ध है। कोई भी विचार-धारा तभी सफल होती है जब कि 
उसके साथ हमारी हृत्तसरत्नी जुड़ जाये--जो फिर अलग नहीं ही सके । यदि 
विचार-छरस स्थिर नहीं है, कभी किसी प्रकार के विचार हैं और कभी किसी 
र्श्€ 
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प्रकार के ? हम प्रयार से जिसके विचार क्षण-क्षण मे बदलते रहते हैं, तो उमर 
व्यक्ति के सर्वे ही जार्य व्यर्थ है। इसलिए पहले शान्ति के साथ, गभीरता के 
साथ सोचकर फिर हटता के साथ और तेजी से उस कार्य पर गमल करता 


परवशता से प्रतिकूल आचरण 


कभी-कभी ऐसा भी अवसर जाता हे कि मनुण्य के विचार तो 
उत्तम है, किन्तु नौकरी, आदि वी परवणशता से प्रतियूल कार्य भी करने पड़ते 
हैं । जैसे कोई सरकारी नौकरी मे हैं और उसे ऊपर के अधिकारियों के आदेश 
के अनुसार अनक आरम्भ-समारम्म के महापाप करने पडते है । ऐसी दशा म वह 
उन आदेशो का पालत करता हुआ भी यदि बपने भीतर प्रतिक्षण यह सोचता 
रहता है कि यदि मुझे दूसरी #सावद्य नौकरी मिल जाती, जिसमे कि ऐसे 
आरम्भ-समारम्भ के काम न करना पड । तो मैं इसे तुरन्त छोड देता । हैं 
प्रभो, सुझे ऐसे पाप पूर्ण कार्य करने का अवसर ही क्यों जाया ? इस प्रकार से 
यदि वह परचात्ताप करता है और इस नौकरी को बुरी जातकर उसे छोडने 
की ज्ञावना रखता है. तो वह महापापों से नही बंघता । हा, लब्ब॒ पापकर्म से 
तो बधता ही है। जैसे एक सायर वा दारोगा हे और उसके पास अधिकारी 
का आदेश आता है कि आज इतने पशुओ की चिंट्ठी काटी जाबे । अब बह 
सौकरी की परवशतः से चिट्ठी काठता रहा है, परन्धु हृदय से नहीं काट रहा 
है । भीतर तो अपन इस कार्य को बुरा ही मान रहा है और अपनी निन्‍्दा ही 
कर रहा है--अपन आपतो धिकक्‍्क़ार रहा है, तो वह प्रवल कर्मों को नही 
बाघेगा । पर कर्मो जा वन्य तो है ही, इसमे कोई सन्देह नही हे । दूसरा व्यक्ति 
इसी प्रकाद के अवसर पर विना किसी सोच-विचार के चिंटृठी काठता हे और 
उसके मंच में अपने इस कार्य के प्रति कुछ भी ग्हा या निन्‍दा का भाव नहीं 
है, लो वह तीढ़ पाप कर्मों को ही बाघेगा । क्योंकि इसे अपने कार्य के प्रति 
कोई घृणा या पाचात्ताप नही है । भाई, इस प्रकार से ऊपर से एक ही कार्य 
करते हुए भी आन्तरिक चावो की अपक्षा कर्म-वन्ध मे अन्तर पड जाता है । 





फर्म बध से मन्‍्दता 

अथवा ऊँसे आपके छोटे भाई या चाय्के न कोर्ट गलत काम किया । 
आपसे पास इसका उपानभ जाया और आपने उसे दो एवं बार समज्ञाया 
और छाग्े से ऐसा वाम नहीं करने को कहा । फिर भी यदि वह नहीं माना 
और आगे इयर नी बह़ो जाम करता है तो आपने उसे अप्माड या लकडी 
मात दी । पचा वियी प्रात से जद होकर और प्रतिशोध डी भावता से झनु 
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के भी श्रप्पड या लक्डी मारी, तो दोनो प्रह्मरों भे अच्तर है, या नही ? अन्तर 
अवष्य है । इसी प्रकार विसी को लाठी से मारते हुए भी यह विचार हैं कि 
कही इसके ममस्थान पर नहीं लग जाय, या इसकी हड्डी नहीं टट जाय, इस 
विचार से केवल सामने वाले को रोकने क भाव से मारता है जौर दूसरा शनु 
के ममेस्थान पर मारता है--इस विचार से ही-- कि एक ही प्रह्मर मे इसका 
काम तमाम कर दूँ, तो उत्त दोनो के भावो मे अन्तर है या नहीं ? अचस्य 
है गौर भावो के अनुसार एक के मन्द वर्मवन्‍्ध होगा और दूसरे के तीज कर्म 
वन्ध होगा । क्योकि जैनशासन में भावो की प्रथानता है ! जहा भावना में, 
विचा 3 में अन्तर है, वहा पर कर्म वन्‍्ध म अन्तर अवश्य होगा । 
और भी दखों एक साथु भी गमन करता है और दूसरा साधारण व्यक्ति 
भी गमन करता हैं। साधु ईयसमिति स॒ जीवों को देखता हुआ और उसकी 
रक्षा करता हुआ चलता है और दूसरा इस जीव-रक्षा का कुछ भी विचार न 
रख के इधर-उधर देखते हुए चलता है, अब गमन तो दोना कर रहे हं, परन्तु 
दोनों वी भावना मे अन्तर हे, अत कर्मे-वन्ध में भी अवश्य अत्तर होगा । इस 
विपय में आगम कहुता है--- 
उच्चालदम्मि पादे इस्यिासमिदस्स अप्पमत्तत्स । 
भावादेज्ज कुलिगो मरेज्ज तज्जोगमासेज्ज ॥ 
ण हि तत्स तण्णिमित्तो वधो सुहुमोवि देसिदो समये ॥॥ 
अर्थातू--ईर्यासमित्ति पूर्वक गमन करनेबाल अप्रमत्त साधु के पैर के 
सीचे सावधानी रखने पर भी यदि अचानक कोर्ड जीव आकर मर जाय, तो 
उसे तत्रिभित्तक- छहिंसा-पापजनित सूक्ष्म भी कम वन्ध नही होता । 
इसके विपरीत अयत्नाचार से गमन करनेवाले से जीव चाहे मरे, अथबा 
नही मर, किन्तु उसको नियम से हिंसा का पाव उस्य होसा। जैसा वि 
कहा है--+ 
भरढु व जियदु च जीवो अयदाचारस्सणिच्छिदा हिंसा । 
पयदस्स जत्यि बघो हिसामेसतेण समिदस्स ॥ 
अर्थात्‌ - जीव चाहे मरे, अथवा चाहे नही मरे, क्रिन्तु चलने मे जा यतना- 
सावधामनी--नही रखता है, अयत्ताचारी है---उसका हिसा का पाप निश्चित 
रूप से लगता है। किन्तु जो चलते समय प्रयल्नणीय है--सावधानी रखना 
है, उससे हिंसा हो जाने पर भी बन्ध नही होता है । 
आगम के इन प्रमाणो के निर्देश का अमिप्राय यह हैं फ़ि प्रमत्त मोग से 
होने बाती हिसा में और अश्रमत्तयोग से होने बानी हिंसा मे ब्रावाश्-फातान 
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जैसा अन्तर है। साधु के सावधानी रखते हुए भी हिंसा की संभावना रहती है, 
अतः उसे प्रतिदिन 'मिच्छामि दुवकर्डो करना पड़ता हैं। भाई, वह यतना का 
विचार और जीव रक्षा का भाव किसके हृदय में पैदा होता है ? जिसके कि 
हुदश में ज्ञान का - विवेक का अंकुश है। देखो -हाथी कितना बड़ा और 
बलवान होता है। वह गोली और भाले के शरीर में लगने पर भी उसकी 
परवाह नहीं करता । परन्तु जब मस्तक पर महावत का अंकुश पड़ता है, तर्व 
नचिंघाड़ने लगता है और महावत जिघर ले जाना चाहता है, उधर ही चुपचाप 
खला जाता है । इसी प्रकार मनुष्य के मस्तिष्क पर, मन पर विवेक का अंकुश 
होगा, तो वह कुमार्ग पर नहीं चलेगा--कुपथगामी नहीं होगा । किन्तु सुपथ 
गामी रहेगा । अंकुश भी दो प्रकार के होते हैं-- एक द्रव्य-अंकुण और दूसरा 
भाव-अकुश । हाथी का अंकुश द्रब्य-अंकुश है। इसीप्रकार साधु के लिए 
भाचार्य, गुरु आदि द्रण्य-अंकुश हैं। विवेक का जाग्रत रहना भाव-अंकुश है ) 
जिसका विवेक जागृत रहता है, उसे सदा इस वात का विचार रहता है कि 
यदि में अपने पद के प्रतिकूल कार्य करूँगा तो मेरा पद, धर्म और ताम 
कलकित होगा। मेरी जाति वदसाम होगी और सबको अपमान सहना होगा ( 
इसप्रकार से जिसके मन के ऊपर ये दोनों ही अंकुश रहते हैं, वह व्यक्ति 
कभी कुमार्ग पर मही चलेगा, किन्तु सदा ही सुमार्ग पर चलेगा। किन्तु 
जिसके ऊपर ये दोनों अंकुश नही है, वे व्यक्ति मनमानी करते हैं। कहां 
भी है-- 


विन अंकुश बिगड्या घना, कपूत कुशिष्य ने कुनार । 
भरुरु की अंकुश घार सी, सो सुधरया संसार ॥ 


भाइयों, आप लोग अपने ही घरों में देख लो--अंकुश नही रहने से 
औरतें बिगड़ जाती हैं और वाल-बच्चे जायारा हो जाते है । गुरु का अंकुश 
नही रहने से शिष्य विगड़ जाता है । इसलिए जैसे धरके स्त्री-पुआदि पर पिता 
या संरक्षक का अंकुश होना आवश्यक है, उसी प्रकार शिष्य पर ग्रुरुका 
अंकुश होता भी आवश्यक है। इससे आत्मिक लाभ तो है ही, लौकिक लाभ 
भी होता है और समय पर अपना भी बचाव होता है। जैसे किसी विकट 
समस्या के आ जाने पर पुत्र कहता है कि भाई, मैं इस वात का उत्तर पिताजी 
से पूछ कर टूंगा, अथवा शिष्य कहता है कि मैं मुरुी से पूछ कर कहुंगा 
इस प्रकार वे अपने उत्तरदायित्व से बच जातें हैं ।॥ और कभी-कभी तो इतना 
भारी लाभ हो जाता है कि जिसको कल्पना भी नहीं की जा सकती थीं । 
इलीलिए तो कहावत है कि माटी के बड़ेरे भी अच्छे है । 
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आपको सालूस है कि सुत्ति-पूजक लोस अपने मन्दिरों में धातु-परापाण 
आदि की मूत्ति रखते हैं । यद्यपि उसमें देवता नही है, किन्तु देवत्व की कल्पना 
अवश्य हैं! यही कारण है कि मूत्ति-पूजक लोग मन्दिरों में कोई भी लोक- 
विरुद्ध, ध्मे-विरुद्ध या पाप-कारक कार्य नहीं करते है । यह उस द्रव्य मूर्ति के 
अंकुश का ही प्रभाव है। देखो--पहिले स्थानकों में भी अंकुश था कि सचित्त 
जलादि नही लाना । परन्तु उस अंकुश के उठ जाने से सचित्त जल और 
फ्लादिक भी आने लगे हैं! लोग कहते हैं कि स्थानक से, उपाशथय से था 
मन्दिर से हमारी यह चीज चोरी चली गयी । भाई, ठुम ऐसी चीज धर्मस्थान 
पर लाये ही क्‍यों ? आपने धर्मस्थान का अंकुश नही रखा, तभी यह सब होने 
लगा है । पहिले मनुष्य घर्मेस्थान पर ही नहीं, किन्तु घर पर ही यह अंकुश 
रखते थे और धर्मखाते की--घमादे की--रकम को अपने काम में नहीं लेते 
थे तो उसका परिवार यश पाता था । 


सुक्ृत फी शिला 


मुगलकाल में दिल्‍ली में एक सेठ जी रहते थे । उनके यह नियम था कि 
अपनी ही पूजी से जीवन-निर्वाह करेंगे, दूसरे की या धर्मादे की पूंजी से 
व्यवहार नहीं करेंगे । उनका कारोबार विशाल था और घर-परिवार भी भरा- 
पूरा था । उन्होंने अपने नियम की सूचना भुनीम-मुमास्तों को भी दे रखी थी 
और घर पर स्वरी-पुत्नादि को भी कह रखा था कि अपने को परायी सम्पत्ति से 
लेन-देन नही करना है । न्‍्याय-तीति से कमा कर खाना है । 


एक दिन की वात है कि जब सेठजी घर पर भोजन के लिए गये हुए थे, 
ओर दुकान पर मुनीमजी ही थे, तब एक जजंरित शरीर वाली बुढ़िया लकड़ी 
टैकती और कांपती हुई आई गौर दुकान पर आकर भुनीमजी से वोली--- 
बेटा, अब आगे मुझसे चला नहीं जाता । गतः यह लादी (पत्थर की शिला) 
तू ही खरीद ले | मुनीमजो ने कहा--हमें इसकी जरुरत नही है । तब बुढ़िया 
बोली-- दिवालिये, सेठ की दुकान पर बैठा है भौर कोई चीज लेकर बेचते 
को आता है तो तु इनकार करता है ? और सेठ की इज्जत को घूल में मिलाता 
है । सेटजी का नाम सुन कर मुतीमणी चौंके और सोचमे लगे--वात तो यह 
बुढ़िया खरी कह रही है । उससे पूछा-- मांजी इसकी क्या कीमत है ? वह 
बोली - घीस हजार रुपये । यह सुनते ही सुनीस सोचते लगा>-अरे, चदनी 
बांटने जैसी तो यह वर्टया (गोलपथडी) है और कीमत वीस हजार कहती है । 
जरूर इसमें कोई खास वात होगी । यह सोचकर उसने लेने का विचार किया । 
मगर जब तिजोरी सोलकर देखा तो उसमें उत्तने रुपये नहीं थे । समीप ही 


रेड ' प्रबचन-युवा 


थे । अतः उसे खोलकर उसमें से रुपये निकाल कर 
वह लादी ले लो । वह वुढिया रुपये लेकर जैसे ही हु 
पता लहीं किधर गायब हो गई । मुनीमजी बह लादी लेकर सेठंजी के 
पहुंचे और सेठजी से कहा-सेठजी, यह लादी मैंने बीस हजार में ले लो, क्योंकि 
इनकार करने पर दुकान की इज्जत जाती थी | आपके ब्रिना पूछे एक कार्य 
तो यह किया जीर दूसरा अपराध यह किया कि सुक्ृतफंड की तिजोरी में से 
रुपये दिये, वयोंकि दुकान की तिजोरी में रुपय्रे नहीं थे | सेठजी बोले - 
मूनीमजी, कोई अपराध की वात नहीं है । आपने तो दुवगन की इज्जत बचाने 

लिए ही इसे लिया है । और सुकृतफंड की तिजोरी से रुपया देकर लिया है, 
तब यह लादी अपनी नहीं है, सुकृत की ही लादी है। यह कहकर सेठजी से 
सेठानीजी को देते हुए कहा--देखो, इसे भीतरी कमरे में सुरक्षित रख दी 
और भूल करके भी कभी इससे चढनी आदि मत पीसना । यह कहकर सेठ जी 
ने उम पर अपने हाथ से लिख दिया कि यह लादी सुकृत की है, इसे सुक्ृत के 
सिवाय किसी अन्य कार्य में नही लिया जाय ? 








भाइयो, आज अपने को घर्मात्मा तो सभी कहते है, चाहे वे जैन हों, 
वैष्णव हों, ईसाई हों या मुसलमान हों । परन्तु उनमें ऐसे कितने लोग हैं, 
जो कि ऐसा विवेक जौर विचार रखते हों ? जिनके ऐसा विचार है और भूल- 
कर भी सुकुत का पैसा अपने कार्य में नहीं लेते हैं, बे ही धर्मात्मा हैं, भले ही 
वे किसी भी जाति या धर्मवाले क्यों न हों ? किन्तु जिनके ऐसा विवेक और 
विचार नही है, भले ही वे ऊपर का दिखाऊ धर्म कितना ही वयो न करते हों, 
पर उन्हें धर्मात्मा नही कहा जा सकता । देखो - आप लोग यहां सामायिक 
ओर प्रवचन सुनने को स्थानक में बाते हैं। सामायिक करने के लिए 
चैठते समय आपने अपना शाल-दुशाला, कम्वल घड़ी आदि ओढ़ने-पहिरने की 
कोई वस्तु उतार कर रखी और सामायिक पूरी करने के पश्चात्‌ उसे उठाना 
भूलकर अपने घर चले गए | वहा जाने पर आपको याद आया कि अमुक 
वस्तु तो हम स्थानक में ही भूल आये है ॥ अब आप स्थानक में आकर देखते 
हैं और वह वहां पर नही पात्ते हैं, तो निश्चित हैं कि अपने में से ही कोई 
आई उसे ले गया है, वयोकि स्थानक कोई चोर-उठायीगीरों का अड्डा नही है । 
अब उसे जो ले यया, बढ तो चोर है ही और उसकी बुद्धि अष्ट होगी ही.। 
साथ ही ऐसे चोर व्यक्ति के घर का अन्न-जल किसी भी साथु के पेट में जायगा, 
उसकी भी बुद्धि भ्रष्ट हो जायगी । परन्तु पहिले के लोग बड़े नौतिवान्‌ थे। 


धर्मादा' की संपत्ति शहर 


वे धर्मस्थान से पर-वस्तु का चुराना तो दूर की वात है, किन्तु अपने ही द्वारा 
निकाले हुए सुकृत के द्रव्य को भी अपने काम में लेना सीति-विरुद्ध समझते ये 
और पाप मानते थे । 

हा, तो मैं कह रहा था कि उन सेठजी ने उस लादी पर लिख दिया कि 
यह सुक्ृत की शिला हे और इसका उपयोग सुकृत के काम में ही किया 
जाय । क्योकि वे नीतिवाद थे । सेठानी ने उसे सभालकर के कमरे मे रख दी । 
और सेठजी दुकान पर चले गए । वह सुकृत की रकम जितने एक-दो घन्टे तक 
उस तिजोरी से धाहिर रही, उत्तने समय के व्याज को मिलाकर बीस हजार 
रुपये वापिस सुक्ृत की तिजोरी मे रख दिए ? भाई, सुकृत की रफम से अपना 
और द्रव्य तो मिलाना, पर न उससे से लेना ही चाहिए और न छसे अपने 
काम में उपयोग करता चाहिए । 


सेठबी के जीमकर दुकान चले जाने पर स्त्रियों के जीमने का नम्बर 
आया | तव सेठानीजी अपनी बहुओ को साथ मे लेकर भोजन करने को बैठी । 
पहिले यही रीति थी | यह घर मे सम्प और एकता बनाये रखने का एक 
मार्ग था| परन्तु आज तो न सासु वहुओ को साथ लेकर जीमने बैठती हैं और 
ने बहुएँ उसकी मर्यादा रखती है । सव अपनी-अपनी गरज रखती हैं। यही 
कारण है कि धरो मे फूट बढ रही है और प्रेम घट रहा है! 


हा, तो सेठानीजी अपनी बहुओ के साथ जब जीम रही थी, तभी कमरे के 
भीतर से किसी के छम-छम नाचने की गावाज जाई । सेठानी ने बड्चो बहू से 
कहा---अरी, कमरा खोलकर तो देख, भीतर कौन नाच रहा है ? ज्यों ही 
उसने कमरे का द्वार खोल कर देखा तो उस शिलाको नाचते हुए पाया और 
डससे हीरे, पन्ने, मोती ओर माणिक को झरते हुए देखा । उसने यह बात 
आकर सेठानीजी से कही कि कमरे में तो चमत्कार हो रहा है। सेठानी भी 
विस्सित होकर उठी और चमत्कार देखकर दग रह गई। कमरा बन्दकर वापिस 
जीमने लगी । जब खा-पीकर और चौका-पानी से निवृत्त हुई तो सेठानीजी ने 
झरोखे से झाककर उस कमरे को पुत्र देखा तो वहा हीरे-पन्‍न का ढेर हो गया 
था। उन्होंने तीकर भेजकर सेठजी को कहलाया कि दुवान से घर तुरन्त 
पधारे । नौकर की बात सुनकर सेठजी सोचने लगे -- क्या वात है, जो कि मुझे 
असमभय में दुलाया ? सुनीम लोग वया सोचेंगे कि सेठजी अभी आये थे और 
वापिस फिर चले गये । भाई, पहिले के लोग इस बात का पूरा ध्यान रखते ये 
और काम-साज पे सिवाय घर पर नही जाते थे । तमा उत्तका प्रारोचार ठीक 
चलता था और घर की इज्जत भी रहती थी 


र६६ प्रवचन-सुधा 


हां, तो सेठजी घर गए और सेठानीजी से बोले---आज असमय में कंसे 
बुलाया ? उसने कहा--यह क्या कौतुक आया है ? चलकर के देखो कि सादा 
कमरा रत्नों से भर गया है । उन्होंने जो जाकर देखा तो वे भी बड़े विस्मित 
हुए और उस कमरे को बन्द करके ताला लगाकर चावी अपने साथ ले गये। 
सेठजी ने सोचा कि ऐसी चमत्कारी सुकृत की वस्तु को अपने घर में रखना 
ठीक नहीं है । यदि कभी किसी घर के व्यक्ति का मन चन जाय तो सारा घर 
वर्वाद हो जायगा | यह सोचकर शहर के बाहिर जो उनका वगीचा था उसमें 
एक बंगला बमवाया $ उसके नीचे तलघर वनवाया और उसमें बीस-त्रीस हाथ 
लम्बे चौड़े कमरे बनवाये। जब बंगला घनकर तैयार हो गया, तव सेठजी ने 
वह लादी घर से उठाई ओर कपड़ मे लपेट कर बगीचे में ले जाकर तलघर 
के एक कमरे में जाकर रख दी । वह शिला वहां भी नाच कर रत्न विखेरमे 
लगी । जब वह भर गया तो सेठजी ने उसे दूसरे में रख दी और इसे सील- 
मोहर लगाकर बन्दकर दिया । इस प्रकार दूसरे के भर जाने पर तीसरे में 
ओर तीसरे के भर-जासे पर चौथे में रख दी । और सव को सील-मोहर बन्द 
कर दिया और कमरो के वाहिर लिख दिया कि यह सम्पत्ति देश, जाति 
ओऔर घ॒र्म में लगाई जावे और मेरे परिवार का कोई व्यक्ति इसे काम में नहीं 
लेबे ।' यहां यह ज्ञातव्य है कि घर पर जो सुकृत का द्रव्य था और घर पर उसे 
शिला के प्रभाव से जितना धन कमरे में भर गया था, वह भी उन्होंने बगीचे 
का मकान बनते ही उसके तलघर में डलवा दिया था 


भाइयो, उत्त सेठजी का नाम था सारंगशाह । वे जब तक जीचित रहे, 
उनका घर झौर परिवार भर-पूर रहे और उनका कारोबार खूब चलता रहा । 
परल्तु जैसे चक्रवर्ती के काल कर जाने पर उनका अपार वैभव भी उनके हजारों 
लडके नही सम्भाल पाते है और वह सब समाप्त हो जाता है, क्योंकि वह सच 
चक्रवर्ती के पुण्य से प्राप्त होता है, अत: उनके जाते ही वह वैभव भी चला 
जाता है | यही हाल सेठ सारंगशाह का हुआ | उनके स्वर्गवास होते ही कुछ 
दिलों में एक एक करके सब लड़के स्वर्गोव हो गए और कारोवार भी ठड। 
रुह गया ॥ उनकी रकम लोग खा गये और इधर तो घर में गरीबी आई और 
उधर परिवार में एक पोता, एक वहू और सेठावीजी ये तीन व्यक्ति हो बचे । 
भाई, जव दिन बुरे आते हैं, तो, स्व ओर से विफपत्तियां आती हैं | आचायोँ 
ने कहा हैं कि -- 


विपदों हि चीतपुण्पानां तिप्ठन्त्येब हि प्रृष्ठतः ६ 
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अर्थात्‌---जिनका पुण्य बीत जाता है, विपत्तियां उनके पीछे रहती हैं 
उन्हें कही से लाना नहीं पड़ता | संसार में सम्पत्तियां पुण्य की अनुगामिनी 
हैं और विपत्तियां पाप की सहचरी हैंवआ 


अव सेठानी ने देखा कि दिन बदल गये है और जिस घर में हमने अमीरी 
के दिन देवे हैं तो उस घर में अब इस गिरी हालत में रहना ठीक 
नहीं । उनका चित्त भी वहां नही लगता था। अत्तः वे वह और पोते को 
लेकर बगीचे के बंगले में चली गई और वहीं धर्मघ्यानपूर्वक अपना शेप 
जीवन-यापन् करने लगी । नौकर-चाकरों का जो विशाल परिवार था, उसे 
छुट्टी दे दी । केवल दो-तीन परिचारिकाएँ भीतरी काम को रखीं और बंगले 
के पहरे वा वाहूरी काम के लिए दो नौकर रसे । भाई, कहावत है कि यदि 
“दाल जल भी जाय, तो भाजी वराबर फिर भी रहती है' । तदनुसार गरीबी 
आजाने पर भी उनके सीमित परिवार के निर्वाह के योग्य सम्पत्ति फिर भी 
शेष थी, सो सेठानीजी उससे अपनी ग्रुजर करती हुई रहने लगी । इतनी 
अधिक दशा विगड़ने पर उन्होंने उस झुकृत के द्रव्य की ओर मन को नहीं 
चलाया--जब कि वे उसी के ऊपर रह रही थीं । पोते के पालन-पोपण भौर 
पढ़ाई-लिखाई का उन्होंने पूरा ध्यान रखा और धीरे-धीरे वह पढ़ लिखकर 
होशियार हो गया । 


इन्हीं दिनों की वात हैं कि वादशाह्‌ की सभा में चर्चा चली कि दिल्ली में 
यह कहावत क्‍यों प्रसिद्ध है कि 'पहिले शाह गौर पीछे बादशाह ।' कहीं वाद- 
शाह भी किसी के पीछे होता है ? अत: उसने वजीर को हुक्म दिया कि इस 
कहावत के प्रतिकूल यह हुक्म जारी कर दो कि आगे से यह कहा जाय कि 
'पहिले बादशाह, पीछे शाह' । वजीर ने कहा-जहांपवाह, दिल्ली में यह कहाबतत 
पीढियो से चली आ रही है उसे वदलना अपने हाथ की वात नही है । यह तो 
जनता के हाथ की वात है । वह बदलेगी, तभी सभव है, अन्यथा नही । वादशाह्‌ 
में कहा-अच्छा, शहर के सभी कौमों के खास-खास लोगों की चुलाया जाय | वजीर 
मे सबकी बुलाया । जब दे लोग व/दशाह का मुजरा करके बैठ गये ती काद- 
जणाह ने उनसे कहा---मैं यह कहावत बदलता चाहता हूं । सबते कहा--हुजूर, 
यह पुराने वक्त से चली आ रही है फिर इसे क्‍यों बदला जाय ? फिर भी 
यदि आप बदलना ही चाहते हैं, तो जो लोग शाह पदवी के अधिकारी हैं, उन 
लोगों को बुलाकर कहा जाय । यदि वे लोग वदलना चाहेँ तो यह वदल सकते 
हैं । बादशाह ने छुसरे दिन शाह पदवी के धारकी को बुलाया और उनसे पूछा 
कि आपके पूर्वजों ने ऐसा वया बड़ा काम किया है कि जिससे यह कहावत चली 


श्द्द्प प्रवंचन-सधों 


कि 'पहिले शाह, पीछे वादशाह' । उतर लोगों ने कहा-जहांपनाह, “आपके और 
हमारे पूर्वज तो भगवान के प्यारे होगये हैं, सो हमें पता नहीं कि कैसे यंहँ 
कहावत चली । परन्तु हम इतना निश्चित कह सकते है कि कोई भी कहावते 
अकारण नहीं चलती है। उसके मूल में कोई न कोई कारण अचश्य रहता है । 
उन लोगों ने (हमारे पूर्वजों ने) कभी कोई ऐसा ही शाही कार्य किया होगा, तभी 
तो यह कहावत चली । अकारण कंसे चल सकती थ्री। जब बादशाह ने देखा कि 
इसे बदलवाना सहज वही है तब उन्होंने एक तरकीब सोची और वोले-- 
देखो, घुम लोग मेरे इस दीवान खाने के सामने इसी की ऊंचाई बराबर का 
एक रत्नों का कीत्तिस्तम्भ! वनवाक़र एक माह में खड़ा कर दोंगे तो वह 
कहावत रहेगी, अन्यथा खत्म कर दी जायगी | सब शाह लोग बादशाह की 
चात सुनकर और कीत्तिस्तम्भम के बनवाने की हां! भरकर अपने घरों को चले 
जाये । 

दूसरे दिन शाह-ठंण के प्रमुख ने जाजम विछवाई और सब शाह-लोगों को 
बुलवाकर पूछा आप लोग बादशाह की बात को सुन चुके हैं । अब बतलायें 
कि आप लोगों को 'शाह' की पदवी रखनी है, या नहीं रखनी है । सबने एक 
स्वर से क्हा--हां, रखती है । प्रमुख ने कहा- पदवी बातों से नहीं रहेगी । 
इसकेलिए आप लोगों को भारी कीमत चुकानी पड़ेगी | “सर्व लोग पुन: एक 
स्वर से बोले-- जो कुछ भी चुकानी पड़ेगी, चुकायेंगे, पर पदवी नहीं जाने देंगे। 
तब प्रमुख ने कहा-- भच्छा तो कागज-कलम उठाओ आऔर अपनी अपनी रकस 
मांडो । सवने कहा--आपसे क्रिसी की कोई बात छिपी नहीं है ॥ आप जिसकी 
जो रकम सांडेंगे, वह सवको स्वीकार होगी। तब लिखनेवाले ने पूछा-- 
पहिले किसके सलाम की रकम मांडी जावे ? तब एक दूसरे का सुख देखने 
लगे । कोई किसी का नाम कहे और कोई किसी का नाम पहिले लिखने को 
कह्ढे ) सेठ सानंमणाह का वह सुनीम भी वहां उपस्थित या, जिसते वह शिला 
खरीदी थीं और अब स्वयं लखपति बना बैठा था । उसने कहा--सबसे पहिले 
सेठ सारंगशाह के नाम की ओली मांडी जावेगी, पीछे औरों के वाम की 
मंडेंगी । लोग घोले सारंगशाह तो दिदंगत हो चुके है। मुनीमजी वोले-- 
उनका पीता तो मौजूद है और बगीचे मे अपनी दादी के साथ रहता हैं। 
लोग फिर बोले उसके पास रखा ही क्या है ? उसकी हालत तो बहुत कम- 
जोर ही गईं है। मुनीमजी वोले--कुछ भी हो, ओ ली तो सबसे ऊपर उनके 
तास की ही मंडेगी, भले ही उतके यहां से पांच रुपये ही मिलें । जब उनकी 
कहा---चलो उनके पास । तब कुछ ने कहा--सवके 
जाने की बबा जरूरत है । आप पांच पंच लोग वग्घी में बैठकर चले जातें। 
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आखिर रुग्थी मंगाई गई और पंच लोगों को लेकर भुनीम जी वजीचे में 
पहुंचे । दिन फिरने ओर सार-संभाल च रहने से बयीचा सूख गया था, एवं 
मरम्मत न ही सकते से बंगला की दीवालें भी जहां-वहां से फट रही थी। 
चहां की यह हालत देखकर पंच लोग सोचने लगे- यहां से क्या मिलनेवाला 
हैं? कहावत है कि बाई जी तो खालेवें, फिर घायता बादठें! ? जब सेठ 
सारंगशाह्‌ जी की सेठानी बगीचे और बंगले की संभाल भी नहीं कर सकती है, 
तब यहाँ से क्या आशा की जा सकती है, इस प्रकार सोच-विचार करते हुए 
पंच लोग बग्घी से उतरे । मुनीमजी ने आगे बढ़कर पहरेंदार से कहा--क्रु बर 
साहब को खबर करो कि पंच सोग बाये हैं । उसने जाकर कुर साहँव से 
कहा ! उसने दादी मां के पास जाकर कहा क्रि शहर से पंचलोग आये हैं । 
उसने कहा--जाओ, बैठक को साफ कराके उन्हें सत्कार पूर्वक बिंठाओ भौर 
पूछो कि वे कँसे पघारे ? कू चर मे नौकर को बैठक साफ करने को कहा और 
स्वयं बंगले के बरामदे में आकर सवका स्वागत किया और बैठक में चैठाया । 
कुछ देर तक लोग कुबर से कुशल-लेम की पूछते रहे और इध्षर उधर की 
चर्चा करते रहे । जब उनके आने का प्रयोजन कुंबर साहव ने पृछा--तभी 
भीतर से सेठानीने कहलवाया--सब लोग भोजन के लिए पधारें, रसोई 
तैयार है | पंचीं ले कहा--हम जीमने नहीं बाये हैं, काम करने बाये है | 
नौकर ने जाकर यह वात सेठानीजी से कही । तब सेठानी से कह्ा--पहिले 
आप लोगों को जीसना होगा। पीछे जिस काम से आप लोग आये हैं, बह 
होगा ५ सेठानी ने यह्‌ू कहलाकर ओर थाली में सर्वश्रकार के भोज्य पदार्थ 
सजाकर बैठक में भिजवा दिये। पंच लोग थालों को आया देखकर मुनौम 
जी के आग्रह पर छाते लगे। जब सब लोग खा-पी चुके, तव मुत्तीम जी ने 
कुघर साहब से पंचों के आने का प्रयोजत कहा। बे बोले--मै मां साहब 
से घूछ कर आता हूं, वे जो कहेंगी, वही हाजिर कर दूगा | यह कह कर वह 
भीतर गया और अपनी द्वादी मां से सारी ब्रात कह सुनाई | तब उससे कहा--- 
पंचीं से जाकर कह दो कि जितने भी कीत्तिस्तरभ खड़े करने हों उनकी पूरी 
रकम सारंगशाह के यहां से आजायगी । जब उसने यह बात प्चों के सामने 
जाकर के कही तब सब पंच लोग एक दूसरे का मुख देखने लगे | तब मुनीम 
जी कहते हैं कि आप लोग इधर-उधर क्‍या देखते हैं, पूरा खर्च सेठ सारंगशाह 
के यहां से आयेगा, कागज पर कलस मांडिये। तब पंच लोग बोले--मुनीमजी, 
सामने कुछ दिखे तो मांडें ॥ यहां तो दीवाले हो उनकी पॉर्रिस्थिति को बतला 
रही हैं, फिर ये कीत्तिस्तन्भ क्या बनवायेंगे ? तब सुनीमजी ने भीतर कहलाया 
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कि मैं सिलने को आना चाहता हूं । भीतर से उत्तर आया--परधारियें । तब 
सुनीस साहब भीतर गये और सारी वात सेठानी जी से कही ओर बत्ताया कि 
जब रकम मांडने का नम्बर आया तो मैंने कहा कि सवसे पहिंले सेठ 
सारंगशाह का नाम मंड़ेगा । इसलिए आप जो भी रकम चाहें वह लिखा 
दीजिए । तब सेठानी ने कहा--मैंतसे कुबर साहव से कहला दिया है न कि 
जितमी रकम लग्रेगी, वह यहां से मिल जायगी। उन्होंने कहा--आपके 
कहलाने पर पंच लोग शंकित दृष्टि से इघर-उधर देख रहे हैं ? तव सेठाची 
ने कहा--आप पंच लोगों को लेकर कुंवर साहव के साथ तलघर में पधारें 
और जितनी भी रकम चाहिए हो, उसमें से निकाल लीजिए और गाड़ियां 
भर कर ले जाइये | सेठानी मे मनमें सोचा कि यह धन हमें अपने काम में 
तो लेना नही है और सेठ साहव जपने सामने ही तलघर पर लिखा कर गये 
हैं कि जब भी देश, जाति और घर्म पर संकट पड़े, तभी इसे काम में लिया 
जाये | तव वह नौकर को साथ लेकर और गेंती-फावबड़ा मंगाकर सब पंचों 
के सामने द्वार की चिनाई को तुड़वाया | सबसे पहिले वह शिला निकली 
जिस पर सेठजी ने अपने ही हाथ से उक्त वात लिखी थी | फिर उसके हठाते 
ही भीतर चमकते हुए हीरे पन्‍ने और मोतो माणिक के ढेर के छेर दिखाई 
दिये । तभी सुन्नीमजी ने पंचों से कहा--ऐसे ऐसे चार तलघर भरे हुए हैं । 
यह सुनते ही पंच लोग अवाक्‌ रह गये झौर सब हित नेत्रों से एक दूसरे 
की ओर देखने लगे | फिर बोले---अब हमारी शाह पदवी को कोई नहीं छुड़ा 
सकता । पंचों के कहने से तलघर वापिस चुनवा दिया गया और उसके ऊपर 
पहिरेदार विठा दिये गये । 


अब पंच लोग सारंगशाह के नाम पर, पूरी रकम चढ़ाकर और उनका 
गुण-गान करते और हित होते हुए बादशाह के पास पहुँचे और कहा-- 
जहापनाह, सर्वे प्रकार के रत्न और जवाहिरात तैयार हैं, हुक्म दीजिये कि 
कीत्तिस्तम्भ कहां पर ववाया जावे । यह सुनकर बादशाह बड़ा चकित हुआ 
और मुल्कराते हुये बोला-- आप लोगों ने मंग तो चहीं पी रखी है। ऐसा 
कौन-सा बादशाह है जो रत्त-और जवाहिरात से कौीत्तिस्तम्भ बनवा सकता 
है। तव पंचों ने कहा--हुजूर हमारे एक सारंगशाह ही अनेक कीत्तिस्तम्भ 
बनवा सकते हैं, दूसरों की तो बात ही दूर है। तव बादशाह बोले - कीत्ति- 
स्सम्भ बनाने का स्थान तो पीछे वताऊंगा । पहिले आप लोय रकम दिखाइये । 
तब पंचों ने कहा--हुलजूर पधारिये | तब बादशाह अपने बजीर और अनेक 
अमीर-उमराव लोगो को साथ लेकर चले और पंच लोग उन्हें लेकर सारंग- 
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शाह के वंगले पर पहुंचे । मुनीसजी मे चौकर से ग्रेंती-फावड़ा मंगाकर और 
तलघर का द्वार खुलवा करके बादशाह को रत्नों के ढेर दिखाये । बादशाह 
एक ही शाह के धर में रत्नो के ढेर देखकर बड़ा चकित हुआ कि जो वाहिर 
से साधारण सा घर दिखता है, उसके भीतर इतनी अपार सम्पत्ति है, तब 
औरों के पास कितनी नही होगी ? फिर पंचों से कहा- भाई. मुझे कोई 
कीत्तिस्तम्भ नहीं बनवाना हैं। परन्तु मुझे तो पानी देखना था, सो -जाज 
अपनी नजर से प्रत्यक्ष बेख लिया है। पंचों ने घादशाह को वतलाया कि 
यह सब घन-माल सारंगशाह जी का है। इसमें से एक कौड़ी भी उनके 
काम नही आती है । सेठ सारंगशाह जी इसे धर्मार्थ सोंप गये है और अपने 
हाथ से लिंख गये हैं कि जब भी देश, जाति और धर्म पर संकट आवे, तभी 
इसे काम में लिया जावे, अन्य कार्ये में तहीं लगाई जाये । इसलिये हुजूर जब 
भी कोई स्लंकट देश पर आशा देखें, तब इसे काम में ले सकते हैं । यह सुन 
कर बादशाह बानन्द से गद्गद हो गये और हृदय प्रसन्नता से तर हो गया । 
बादशाह यह कह कर चले गये कि ठीक है, इस तलघर को बन्द करा दो 
ओर जब देश पर कीई संकट आयगा, तब इसका उपयोग किया जायगा। 
पंच लोग भी हर्षित होते हुये अपने घर चले गये और सारंगशाह का जय- 
जय कार करते गये । 


सब के चले जाने पर मुनोमजी ने कहा--सेठानी साहब ! आप भाज्ञा 
देंवें तो फिर कारोबार शुरू किया जावे, क्‍योंकि अब कुवर साहब भी कास 
संभालने यीग्य हो गये हैं । तत्पश्चात्‌ सेठानी जी के कहने से मुनीम जी ने 
फिर उनका कारोवार शुरू किया और पृण्योदय ने साथ दिया कि कुछ दिन 
में उनके घर में जानन्द ही आनन्द हो गया। और कारोबार भी पूर्बे के 
समान चलने लगा । उनके पोते का नाम था विजयशाह 


भाइयों, कहने का यह सतलब है कि मनुष्य को अपनी नीति भीर नीयत 
सदा साफ रखना चाहिए ! यदि कदाचित्‌ मन कभी चल-विचल हो तो उसे 
ज्ञान के अंकुश से वश में रखना चाहिए । नीति-विरुद्ध कभी कोई काम नहीं 
करना चाहिए । नीति से चलने वालों पर पहिले तो कभी कोई संकट आता 
ही नहीं है और यदि पूर्व-पापोदय से जा भी जाय, तो वह जल्दी ही दूर हो 
जाता है । जो पुरुष व्यवहार और व्यापरर तो नीति-विरुद्ध करते है और 
समाज में अपना पाप छिपाने के लिए दिखाऊ त्याग झौर तपस्या करते हैं, 
उसके वह सब करना वेकार है । बाज कितने ही स्थानों पर ऐसे प्रमुख लोग 
देखे जाते हैँ जो अपने को समाज का मुखिया कहते हैं और स्थानक, उपाश्नय 
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भादि की चल अचल सम्पत्ति पर कब्जा किये बैठे है । और समाज के सामने 
पर देना तो दूर रहा--हिसाव तक नही बतलाते है ॥ आपके इसी जोधपुर में 
पहिले कितने उपाश्रय और स्थानक थे । पर लोग उन्हे हजम कर गये । 
बादशाह की ओर से पर्युपण पर्व मे हिंसावसदी आदि के परवाते जिन्हें सौंप 
गये थे उन्होने और उनके उत्तराधिकारियों ने समाज के मागने पर भी नहीं 
दिये और वे सब नष्ट हो गय । ऐसे लोग जहा भी और जिस भी कास भ 
हाथ डालेंगे, वही वटाढार होगा। और भी देखो--आपके पूर्वजों ते च्च 
उपाश्चाय और स्थानक किसलिए बनाये थे ? इसीलिए कि लोग निराकुलता 
पूर्वक यहा वैठबर सामायिक करे, पोसा करें और स्वाध्याय-ध्यान करे । 
परन्तु आज लोग इन्हे भी अपने काम मे लेने लगे हैं और इनमे बारात तक 
ठहरान लगे हैं और खान पान के अनेक आरम्भ-समारम्भ भी प्रारम्भ कर 
दिये है । यदि कोई उन्हे रोकता ह॑ तो लडने को तैयार हो जाते है । भाई, 
ऐसी अनीति करने वाले लोग क्या फल-फूल सकते है ? कभी नही । कहा हे-- 
अन्यायोपाजित वित्त दश पर्षाणि तिष्ठति | 
प्राप्ते त्वेकादशे वर्ष सम्तुल च विनश्यत्ति ॥ 
अर्थात्‌--अन्याय से उपार्जत किया हुआ घत्र दश वर्ष तक ठहरता है 
और ग्यारहवे वर्ष में गाठ का भी लेकर विनष्ट हो जाता है। वह स्थायी 
नहीं रहता । 
बन्घुओ, भगवान ने तो यह उपदेश दिया है कि जो महापाप के स्थान है, 
उन्ह पहिले छोडो । पीछे त्याग और तपस्या करो । परन्तु आज भगवान के 
भक्त पापस्थान तो कोई छोडना नहीं चाहत है और जपना बडप्पल बिखान 
और दुनिया की आखा में धूल झोकने के लिए त्याग और तपस्या का ढोग 
करते हैं। भाई, ऐसा करना महा मायाचार है । इससे तियग्गति का ही 
आल्व होता है और अतेक जन्मो तक पशु पर्याय के महा्ुख भोगनता 
पडते है । 
आप लोग देख कि हिन्दु और जैनियो के कितने मन्दिर हैं, ईसाइयो क 
कितन गिरजाघर ह और मुसलमानो की कितनी सस्जिदे हैं ॥ पर कही आपने 
दखा कि कसी न उन्हे वेचा हो था किराये पर दी हो ? कही भी ऐसा नही 
देखेंगे । वे लोग तयी तो बनाते हैं, पर पुरानी को वेचते नही है | न कभी 
कोई मन्दिर या मस्जिद को गिरवी ही रखता है। इसलिए इस ओर भी 
आपको ध्यान दना चाहिए और तन अपने काम में लेना चाहिए, न किराये पर 
ही देवा चाहिए न मिरवी ही रखना चाहिए । इसी प्रकार देवद्रव्य, खुकृत का 
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द्रव्य और घर्मादे का द्रव्य भी अपने काम में नही लेचा चाहिए । दया आपने 
कभी यह विचार किया है कि हिन्दुओं के मन्दिर में जाने पर प्रसाद दिया 
जाता है ! परन्तु जैन मन्दिरों में जाने पर वयों नहीं दिया जाता है ? इसका 
कारण यही है कि देव द्रव्य हमारे काम की वस्तु नहीं है, वह निर्माल्य है | 
तीथथ क्षेत्रों पर जो भाता दिया जात है, वह भी मन्दिरों सें या क्षेत्र के ऊपर 
नहीं दिया जाता है। किन्तु सस स्थान से बाहिर ही दिया जाता है | जिन 
लोगों ने यह व्यवस्था प्रचलित की है, उसका अभिप्नार यही रहा है कि तीर्थ 
यात्रा से थका और भूखा-प्यासा व्यक्ति सुख-साता पावे । उन्होंवे उस द्रव्य को 
इसी उद्देश्य से संकल्प करके दिया हुआ है और जो याज्नी खाते हैं वे भी 
उसमें कुछ न कुछ रकम जमा ही करा खाते हैं । वैष्णवों में दीवाली पर अन्न- 
कुट करते है । और फिर वे स्वयं ही काम में लेते हैं। मन्दिरमार्गी दि० जैनों 
में भी सिर्वाणोत्सव पर मन्दिरों में लाडू चढ़ाये जाते हैं, पर वे उसे काम में 
नहीं लेते हैं। भाई, दान द्रव्य को अपने काम में नहीं लेना चाहिए, यही 
इसका रहस्य है । आप भी यह करेंगे त्तो सदा आनन्द रहेगा | 
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जास्था का अर्थ 

भाईयो, आस्था नाम श्रद्धा, निष्ठा, हेढ़प्रतीति या विश्वास का है। 
आस्था के पूर्व मनुष्य को यह ज्ञान होना आवश्यक है कि यह वस्तु मेरे लिए 
हितकारी है, या नहीं ? संसार में चार प्रकार की वस्तुएं होती हैं--एक तो 
चह जो अच्छी तो है, पर अपने काम की नहीं है । दूसरी वह जो अपने काम 
की है, पर अच्छी नहों है। तीसरी वह जो अच्छी भी है और काम की भी है 
और चौथी वह्‌ जो तन अच्छी है और न अपने काम की ही है । जैसे--साघु 
के पात्र आदि उपकरण अच्छे हैं, पर गृहस्थ के कम के नहीं हैं । इसी प्रकार 
गृहस्थ के वाग-वर्गीचि और जर-जेबर अच्छे तो हैं किन्तु साथु के लिए वे काम 
के नहीं है । जिसकी प्रकृति उष्ण है, उसके लिए केशर-कस्तूरी अच्छी होते हुए 
भी काम की नही हैं । दही, मक्खन, मिश्री आदि अच्छे होते हुए भी वातग्रकृति 
बाले के लिए काम के नही हैं। दूसरी वस्तु अपने काम की तो है, परच्तु 
अच्छी नही है । जैसे--नीम के पत्ते, गिलोय और चिरायता आदि काम के 
तो हैं, क्‍योंकि ये ज्वरादि को टूर करते हैं, परन्तु कडुए होने से अच्छे नहीं 
हैं । तीसरी वस्तु ऐसी है जो काम की भी है जौर अच्छी भो है । जैसे--भूखे 
व्यक्ति के लिए मनचाहा भोजन और शीत से पीड़ित के लिए गरम कपड़े | 
चौथी चस्तु ऐसी है जो अच्छी भो नही है और काम की भी नहीं है । जैसे--- 
जहर । बब इन चार प्रकार की चीजों में से हमारे लिए कौन सी वस्तु उप- 

र्ज्ड 
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योगी है, इसका निर्णय करके हमे उस पर आस्था करनी चाहिए, फिर उससे 
चल-विचल नही होना चाहिए । ऐसी हृढ़प्रतीति और श्रद्धा का नाम ही 
आस्था है | कहा भी है-- 
इद्स्ेवेद्शसेच. तत्व नान्यनीचान्यणा 
इत्यकस्या5ष्यसाम्भोवत्सन्मामेंउसशयारुचि: ॥॥ 
अर्थात्‌-- तत्त्व का स्वरूप यही है, ऐसा ही है, जैंसा कि जिनेन्द्र देवने 
कहा है । उससे विपरीत अन्य कोई वास्तविक स्वरूप नही है, और न अन्यथा 
हो सकता है | ऐसी हृढ श्रतीति का नाम ही श्रद्धा या आस्था है | जैसे तलवार 
की ध्वार पर चढा पानी हृढ रहता है उससे अलग नही होता उसी प्रकार हृढ़ 
अड्धा से जिसका मन इधर-उधर नहीं होता है, उसे ही आस्था कहते हैं । यह 
पारमाथिक आस्था है । 
लोकिक आस्या 


दूसरी लौकिक आस्था होती है । जैसे--सज्जन की सज्जन के ऊपर, 
पड़ोसी की पड़ौसी के ऊपर और मित्र की मित्र के ऊपर । कोई पुरुष सत्यवादी 
है, तो हमारी उस पर आस्था है-- भले ही बह हमारा शत्र, ही क्‍यों न हो ! 
किसी की आस्था ज्योतिपी पर होती है कि वह जो भविष्य फल कहेगा, बह 
सत्य होगा । किसी की आस्था वैद्य पर होती है कि उसके इलाज से मुझे 
अवश्य लाभ हीगा ! 

मूलदेव एक राजकुमार था । उसे दान देने मे आवन्द आता था| उसकी 
दान देने की प्रवृत्ति उत्तरोत्तर बढ़ने लगी तो उसके पिता कौ---जो कि एक 
बड़े राज्य का स्वामी था--यह अच्छा चही लगा । भाई, कृपण को दाता पुरुष 
से, मूर्ख को विद्मान से, चोर को साहूकार से, पापी को धर्मात्मा से, दराचारी 
को सदाचारी से और वेश्या या व्यभिचारिणी स्त्री को सदाचारिणी और ब्रह्म- 
चारिणी स्त्री से ईर्ष्या होती है। इन लोगो का परस्पर मे मेल-मिलाप या प्रेम 
नही होता ( 

हां, तो जब राजकुमार मुलदेव की कपने पित्ता से अनवन रहने लगी तो 
बहू एक दिन घर छोड़कर वाहिर चला गया | चक्तत्तेचलते वह जंगल में 
पहुंचा । वहां पर एक साथु का लाश्षम दिखाई दिया । वह थककर चूर-चूर हो 
रहा था, अत' उसने वही पर विश्वाम करने का विचार किया | चूकि सूर्यास्त 
हो रहा था--अत: उसने उस आश्रम के साथु से निवेदन किया कि बालाजी ! 
मैं सात भर यहा ठहर सकता हूँ ? उत्त साधु ने कहा--आप सहर्ष उहरु सकते 
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हैं। उस आश्षम में साथु का एक चेला भी था। उसके साथ वबातचीत्त करते 
हुए मूलदेव सो गया । रात को दोनों ते स्वप्त में देखा कि आकाश से उतरता 
हुआ पूर्णमासी का चन्द्रमा आया और मेरे शरुख हार से पेट में चला गया है। 
प्रात: काल होते पर चेले ने गुरु से अपना स्वप्न कहकर उसका फल पूछा । 
गुरुने कहा- आज दुऔे भिक्षा में एक वड़ा गोल रोट मिलेगा । मुलदेव भी 
वहीं बैठा हुआ सुन रहा था | उसे स्वप्न का फल जंचा नहीं, अत. उससे उनसे 
पूछता उचित नही समझा । भाई, स्वप्नादि का फल तो उस स्वप्न शास्त्र के 
वेत्ता अधिकारी व्यक्ति से ही पूछता चाहिए। यदि ऐसा कोई अधिकारी 
ज्योतिषी न मिले तो गाय के कान में कह देवा चाहिए और यदि वह भी समय 
पर नहीं मिले तो जगल मे जाकर बोल देना चाहिए | परच्तु अजात, अभागी 
और पृण्यहीन व्यक्ति त्ते नहीं कहना चाहिए, अन्यथा यथेप्ट फ़ल नहीं मिलता 
है। तथा स्वप्नशास्त्र में यह्‌ भी लिखा है कि स्वप्न आचे के वाद फिर नहीं 
सोना चाहिए । यह विचार कर मूलदेव ने अपने स्वप्त का फल उस साधु से 
नहीं पूछा और वहाँ से चल दिया । 


भाइयी, स्वप्न एक निमित्तज्ञान है। निमित्तज्ञान के आठ भेद शास्त्रों में 
बतलाये हैं । यथा--- 


अप्ली महानिमित्तानि---अन्त रिक्ष-भौम-अंग-स्वर-व्यज्जन-लक्षण-छिन्न- 
स्वप्न चासानि । 

शुभाशुभ फल के सूचक ये आठ निमित्त हैं- बन्तरिक्ष-भौम, अंग, स्वर, 
व्यंजन, लक्षण, छिन्‍न और स्वप्न । सूर्य, चन्द्रमा, ग्रह, नक्षत्रादि उदय-अस्त 
आदि के द्वारा भरूत-भविष्य काल की वात को जानना अन्तरिक्ष निमित्तज्ञान 
है। पृथ्वी के स्निग्धता-उक्षता, सघनता-सछिद्रता आदि को देखकर भूमि में 
छिपे हुए घनादि को जानना, भूकम्प आदि से जय-पराजय बजौर हातनि-वृद्धि 
कौ जानना भौम-निमित्त ज्ञान है । स्त्री-पुरुपादि के अंग-उपांगों को देखकर और 
उसको छूकर उन्तके सोभाग्य-दुर्भाग्य को जानना अंग नमिमित्तज्ञान है । मजुप्य 
और पशु-पक्षियों के अक्षर-अतक्षररूप शब्दों को सुनकर शुभ-अशुभ को जावना 
स्व॒र-स्वप्नजास हैं। मस्तक, गला, सुख आदि पर तिल-मसा आदि को देखकर 
उस व्यक्ति के हित-अहित रूप प्रवृत्ति को जानना व्यंजन निम्मित्तज्ञान है। 
शरीर में क्रीवत्स, स्वस्तिक, शंख, चक् आदि शुभ चिन्हों को देखकर उसकी 
महानता और अशुभ चिन्हों को देखकर उसकी हीनता को जानना लक्षण 
मिमित्तजान है | वस्त्र, छत्र, आसन आदि को चूहे मादि से कटा हुआ देखकर 
भावी ब्ररिप्ट को, उपद्रव या संकट को जानना छिन्न निमित्तजान है! स्व॒प्तो के 
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शुभाशुमभ फल को जानना स्वप्स निमित्तज्ञात है । स्वप्न दो प्रकार के होते हैं--- 
सफल ओर निप्फल । शरीर में वात पित्तादि के विकार होने पर आलनेवाले 
स्वप्न निप्फल होते हैं ! किन्तु जब शरीर में वात-पित्तादि का कोई भी विकार 
नहीं हो उस समय देखे हुए स्वप्न फल देते हैं । झात्रि के विभिन्न समयों में 
देखें गये स्वप्त विभिन्‍न समयों मे फल देते हैं । स्वप्नशास्त्र में ७२ प्रकार के 
स्वप्न बतलाये गये हैं ॥ उनमें ३० उत्तम जाति के महास्वप्त माने गये हैं। 
उनमें से गज, वृषभ आदि चौदह महास्वप्नों को तीर्थकर और चक्रवर्ती की 
माताए देखतों हैं, सात को नारायण की माताएं, चार को बलभद्ग की माताएं 
और किसी एक को माँडलिक राजा की माताएं देखती हैं। शेष ४२ स्वप्न 
साधारण माने जाते हैं । उनमें से कुछ तो ऐसे हैं कि देखने में दुरे प्रतीत होते 
हैं, परन्तु उनका फल उत्तम होता है । जैसे यदि कोई स्वप्न देखे कि मैं विष्टा 
में गिर पड़ा हूं और मल लिप्त हो रहा हूँ तो ऐसे स्वप्न का फल राज्य-प्राप्ति 
एबं धन-ऐशवर्य लाभ आदि वतलाया गया है। कुछ ऐसे भी स्वप्न होते हैं जो 
देखने और सुनने में तो अच्छे माल्ुम पड़ते हैं, परन्तु उनका फल बुरा होता 
है) जैसे कि स्वप्न में स्तान करता हुआ अपने को देखे, दूसरे के हारा अपने 
को माला पहिरायी जाती हुई देखे तो इसका फल मरण था संकट आना आदि 
बचलाया यया है । पहिले लोय इन सर्वे प्रकार के निमित्तों के ज्ञाता होते थ्रे 
और साधुओं को विशिष्ट तपस्या के कारण अष्टाड़् महानिमित्त का ज्ञान 
तथा ऋशद्धि सिद्धि की प्राप्ति हो जात्ती घी । तभी तो शास्त्रों में 'णमो अदृठंग 
भहानिमित्त कुसलाणं? अर्थात्‌ “अष्टांग महानिमित्त शास्त्र में कुशल साधुओं को 
मेरा समसस्‍्कार हो' ऐसे मंत्र वाक्य पाये जाते हैं, और दैनिक स्तोत्रों में भी ऐसे' 
पाठ मिलते हैं--- 
भ्रवादिनो5ष्ठाज्निमित्तविज्ञा: स्वस्ति क्रियासु परसबंधो नः। 
अर्थाव्‌--ब्प्टांग निित्तों के जानने वाले प्रवादी परम ऋषिगण हमारा 
कल्याण करें । 
आज लोगों की इन वातों पर आस्था नहीं है और वे कहते हैं कि थे सब 
झूठ है। परन्तु भाई, यथाथें में वात ऐसी नहीं है। ये सब निमित्तश्ाल्रोक्त 
बातें सत्य है ! परन्तु सूक्ष्मता से उनका ज्ञान आज विस्ले लोगों में पाया जाता 
है । अधिकांश लोग पल्‍्लवग्राह्ठी पांडित्य वाले होते हैं, सो उनकी 'भविष्यवाणी 
झूठी निकल जाती है, या शुभाशुभ जैसा वे फल बतलाते है, वह मिथ्या सिद्ध 
होता जाता है, सो यह शास्त्र का दोप नहीं, किन्तु अघूरे अध्ययन का फल है । 
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जान का सन्मान' 


पुराने जमाने में निमित्त विद्या का प्रसार था और लोग ज्योतिप और 
निमित्तशास्त्र को पूर्ण रूप से अधिकारी गुरु से पढ़ते थे । तब उनका शुभा- 
शुक फल-कथन सत्य सिद्ध होता था। आजकल प्रथम तो इस ज्योतिष विद्या 
के विशिष्ट अम्यासी व्यक्ति ही नहीं है। जो कुछ थोड़े से जहां कही हैं, तो 
लोग उनके परिश्रम का समुचित मूल्यांकन भी नहीं करते हैं । कितने ही लोग 
मुफ्त में ही विना कुछ दिये लग्व आदि को पूछने पहुँचते हैं। ऐसे लोग यह 
भीं नहीं सोचते हैं कि ज्योतिषी के इसके सिवाय बामदनी का और कोई 
धन्धा नहीं है, फिर हम मुफ्त में क्‍यों पूछें ! ज्योतिषी भी देखते हैं कि यह्‌ 
खाली हाथ ही पूछने आया है, तो वे भी उसे यों ही चलता हुआ सा लग्न 
समय आदि वतला देते हैं। आप लोग मुकदमे आदि के वावत बकील से 
सलाह लेने को जाते हैँ तो उसे भी भरपूर फीस देते हैं ॥ पर जिस लड़के या 
लडकी के विवाह-सस्वन्ध की लग्न पूछने जाते हैं, जिसका कि सम्बन्ध दोनों 
के जीवन भर के सुख-दु:ख से है, जिनके विवाह में आप हजारो और लाखों 
रुपये खर्च करते है अनर्थक कार्यों में पैसा पानी की तरह बहाते हैं, उसी का 
लग्न निकलवाने में ज्योतिपी को कुछ भी नहीं देना चाहते, या सवा रूपया में 
ही काम निकालना चाहते हैं। भाई, चाहिए तो यह कि आप ज्योतिषी से 
कहें कि आप लड़फे और लड़की दोनों को कु डलियों को देखें कि वे शुद्ध औौर 
सही है, या नहीं ? यदि अशुद्ध हो तो उसे जन्म समय वताकर शुद्ध करके 
मिलान करके लग्त निकालने के लिए कहिये और साथ में कहिये कि आपकी 
समुच्तित सेवा की जायगी। हम आपको भरपूर पास्श्रमिक भेंट करेंगे! 
आपके ऐसा कहने पर ही ज्योतिषी समुचित परिश्रम करके ठीक लग्न बत्तायया 
ओर यदि किसी के ऋ र ग्रह होने से मेल नहीं बैठता होगा, तो वह 
मत्ता भी कर देगा । पर यह तभी संभव है जबकि आप उसे भरपूर पारिश्रसिक 
मेंट करें। आज लोग सवा रुपया और नारियल देकर ही सारे जीवल की 
मंगल-कामना के प्रश्न पूछते है, तो भाई, वे भी चलता उत्तर दे देते हैं ॥ आप 
जितना दोगे, के उतनी ही मेहनत करेंगे । 

सिवाने में भरतविजय नाम के ग्रुरांसा थे। उनके पास लाख-दो लाख 
की पूंजी भी थी। फिर भी लोभ अधिक था किन्तू ज्योतिपी बहुत ऊंची 
अणी के थे । जब कोई व्यक्ति उनके पास विवाह की लग्न सिकलवाने जाता, 
तो वे पूछते थे कि कितनेवाला लग्न देखना है--सवा रुपये बाली या कुछ 
और कधिक की । वे एक लग्न देखने के पच्चीस रुपये लेते थे । उन्हें यदि 
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लग्न ठीक जंच जाती तो रुपये लेते, अन्यथा वापिस कर देते थे । और साफ 
कह देंते थे कि मेरे पास लग्न का मुह॒तें नही है । वे विवाह की लग्न ऐसी 
निकालते थे कि कभी कही पर भी वारह वर्ष से पहिले विधुर या विश्नवा 
होने का सुनने मे नहीं आया । उसके चार शिष्य थे, उन्होने अपनी विद्या 
किसी को नहीं पढायी । जब उनसे किसी ने इसका कारण पूछा तो उन्होंने 
उत्तर दिया कि अधातों को ऐसी विद्या देवा उसे बदनाम कराना है । वे प्रायः 
कहा करते थे कि 

“व्यर्थस्त्वपात्रे व्यय: अर्थात्‌ अपात्र को पढ़ाने मे समय का व्यय करना 
व्यर्थ है। जेब उत्तम विद्या सुयोग्य पात्र को दी जाती है तो वह यश-वर्धक 
होती है अन्यथा अपयश कौर अपमान का कारण होती है । जब योग्य पात्र 
को विद्या दी जाती थी, तभी योग्य विद्वाद पैदा होते थे । 


ठाली बात करे सब आय के देन की वात करे नहीं कोई । 
पूछत आगम ज्योतिष बंदिक पुस्तक काढ कहो हम जोइ । 
काम कहो हम है ठुम सेवक आरत के वस वबोलत सोइ । 
दिल ठरे तो दुवा फुरे 'केसव, मु हरी वात से फाम न होई ॥१॥ 


हां, तो वह भूलदेव उस आश्रम से चल करके किसी बड़े तगर में पड़ितों 
के मुहल्ले मे पहुंचा । उसने लोगो से पूछा कि यहाँ सर्वोत्तम ज्योतिपी कौन 
है ? लीगो ने जिसका नाम बताया उसका परता-ठिकाना पूछता हुआ वह उसके 
घर पर पहुँचा । वहा पर अनेक लोग अपने अपने प्रश्न पूछने के लिए बैठे हुए 
थे ओर ज्योतिपी जी नम्वर बार उत्तर देकर रवाना करते जाते थे । उनकी 
आक्ृति और भाव-भग्रिमा से मुलदेव को भी विश्वास हो गया कि ये उत्तम 
ज्योतिषी है। अत" वह भी उन्हें नमस्कार करके यथास्थान बैठ गया । जब 
अन्य सव लोग चले गये और इसका नम्बर आया तो इसके पास भेंट करने कौ 
कुछ भी नहीं था । और यह जानता था कि - 


'रिक्तपाणिने पश्येद्‌ राजाने देवतां गुरुम 


अर्थात्‌ खाली हाथ राजा, देववा और गुरु के पास नहीं जाना चाहिए । 
इस सर्थादा के अनुसार उसने अपने हाथ भे पहिनी हुईं हीरा की मगूठी उनको 
भेंट की और उनके चरण-स्वर्श करके विववावनत होके बैठ गया । ज्वोत्निपी 
ने पहिले तो आयर्तुक का मुख देखा, पीछे अंगूठी की ओर हष्ठि डाली । फिर 
परूछा--कहिये, आपको वया पूछना है? उसते अपना रात्रि में आाया हुआ 


र्घ० प्रवचन-सुधा 


स्वप्न कह सुनाया । स्वप्न सुनकर ज्योतिषी ते कहा--आप दूर से आये और 
थके हुए प्त्तीत होते हैं कौर भोजन का समय भी हो रहा है। अतः पहिले 
आप स्नान कीजिए और भोजन करके विश्वाम कीजिए । तत्पश्चात्‌ आपके 
स्वप्त का फल वतलाऊंगा । मूलदेव भी कल से भूखा और थका हुआ था। 
अतः ज्योतिषी के आग्रह को देखकर नहाया-धोया । पंडितजी ने पहिनने के 
लिए घुले हुए दूसरे वस्त्र दिये और अपने साथ बैठा कर प्रेम से उत्तम भोजन 
कराया और उसे विश्लाम के लिए कहकर स्वयं भी विश्वाम करने के लिए चले. 
गये * तीसरे पहर पंडितजी अपनी बैठक में आये और मूलदेव भी हाथ-मुह 
धोकर उनके पास जा पहुंचा । पंडित जी ने पूछा-- कु वर साहव, आप स्वप्न 
का फल पूछने को आये हैं, अथवा मेरी परीक्षा करने के लिए आये है ? यदि 
स्वप्न का ही फल पूछने को आये हैं, तो मैं जो बातें कहूं, उसे स्वीकार करना 
होगा । मूलदेव मे उनकी वात स्वीकार की । पंडित्तजी बोले--तो मैं स्वप्ल 
का फल पीछे कहुँगा । पहिले आप मेरी सुपुत्री के साथ शादी करना स्वीकार 
करो । यह सुनकर मूलदेव ने कहा--पंडितजी, मेरा कोई ठिकाना नहीं है 
भौर आप शादी स्वीकार करने की कह रहे हैं, यह कैसे संभव होगा । पंडितजी 
बोले--आप इसकी चिन्ता मत कीजिए ।॥ मूलदेव ने भी सोचा कि जब लक्ष्मी 
आ रही हैं, तब मैं भी क्‍यों इनकार करू । प्रकट में बोला आपकी आज्ञा 
स्वीकार है | तब पंडितजी ने कहा -मापके स्वप्त का फल यह हे कि आपको 
सात दिन के बाद इसी नगर का राज्य प्राप्त होगा ! यह कहकर उन्होने 
सर्व तैयारी करके गोधूलि की शुभवेला में मूलदेव के साथ अपनी 


पुत्री का विवाह कर दिया और वह भी जामाता बन कर सुख से उनके घर 
रहने लगा । 


भाइयो, सात दित्त पीछे अकस्मातु नयर के राजा का स्वर्गवास होगया | 
उनके कोई सन्तान नहीं थी । वंशज अनेक थे | पर उनमें से किसी एक को 
राजा बनाने पर बुद्ध की आशंका से मंत्री और सरदार लोगों ने मिलकर यह 
निश्चय किया कि हथिनी के ऊपर सगारा रखा कर, मस्तक पर जल-भरा 
चुबर्ण कलश रख कर ओर सूट में पुष्पमाला देकर नगर में नगारा बजवाते 
हुए यह घोपणा करायी जाय कि यह हथिनी जिसके गले में यह पुण्पमाला 
पहिनायेगी और खुवर्ण-कलश से जिसका अश्विपेक करेगी, वही व्यक्ति राज्य 
का उत्तराधिकारी होगा । अब हथिनी नगर मे घूमसे लगी | उसके पीछे राज्य 
के प्रमुख अधिकारी गण भी पूरे लकाजमे के साथ घुमने लगे | एक-एक करके 
सभी मोहल्लों के घरो के सामने से हथिनी निकलती चली गई, पर उसने 
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किसी के गले में माला नहीं पहिनायी । कितने ही उम्मेदवार देवी-देवताओं की 
मनीती करते हुए सामने आये, पर हथिनी के आगे बढ़ते पर अपने भाग्य को 
कोसते रह गये । कहा है-- 
परम बिच कठें नपंथ, बांह विन हरे नदुजनवा 
तप बिन सिले न राज्य, भाग्य बिन भिले न सज्जन । 
गुरु थिन मिले न ज्ञान, द्रव्य विन सिले न आदर । 
ताप बिना नहां मेह, सेह विन लबे न व र। 
विश्च राम कहे शाह वचन बोल अगर पीछा फीरे । 
क्र आग उन जीव को सन सिलाय अंतर करे ७ 
भाई, बिना पूर्व जन्म की तपस्था के राज्य नहीं मिलता है | जिसने दान 
दिया है तपस्या की है, उसे ही राज्य लक्ष्मी मिला करती है । 
हाँ, त्तौ बह हथिनी धूमते-घूमते अस्त में पंडितों के सुहल्ले में गई ।. वहां 
उस ज्योतिषी जी के मकाव के वाहिर चबूतरे पर मूलदेव अपने मित्रों के साथ 
बैठे हुए थे । हथिनी ने इनकी ओर देखा और गले में माला पहिवा करके 
मस्तक पर से सुवर्ण कलश उठाकर उनका: अभिषेक कर दिया | इसी समय 
आकाश-वाणी हुई कि यह राजा नगर-निवासियों के लिए आनन्‍्द-वर्धक होगा । 
राज्य के अधिकारियों ने सामने आकर उनका अभिनन्दव किया और सन्माव 
के साथ हथिनी पर वैठाकर राज-भवन ले गये । वहां पर उन्हें शाजतिलक 
करके राजगादी पर वैठाया और तत्पज्चातू मृत राजा का अन्तिम संस्कार 
किया | बारह दिन घीतने के बाद समारोह के साथ राज्यगादी की पूरी र्में 
अदा कर दी गई । और मूलदेव राजा वनकर आनन्द से रहने लगा | 
भाइयो, इस कथानक के कहने का अभिम्नाय यह है कि मूलदेव को प्रथम 
तो यह आस्था थी कि मैं जो दान देता हूं सो उत्तम कार्य कर रहा हूँ । यदि 
मेरे पिता दान देने से रुष्ट होकर मुझे रोकते हैं, तो मैं इस सत्कार्य को नहीं 
छोड़,गा । दूसरे जब उसे स्वप्न आया तो यह आस्था थी कि यह शुभ स्वप्त 
है, अतः अवश्य ही उत्तम फल देगा । तीसरी यह भास्था थी कि सच्चे 
ज्योतिपी के वचत कभी अन्यथा नहीं हीते, अतः योग्य ज्योतिपी से ही इसका 
फल पूछता चाहिए । 


जिनवचन पर आस्था 


बन्धुओ, इसी प्रकार आप लोगो को भी आस्था भगवान के वचनों पर 
होनी चाहिए कि भगवान ने मुक्ति का मार्ग सम्यस्दर्शन, सम्यक्ज्ञान व सम्यकू- 


रबर प्रवचन-सुधा 


चारित्र को बताया है। इसके विपरीत सभी संसार के कारण है । सच्चा धर्मे 
तो ये तीन रत्न ही हैं । कहा भी है-- 


सदृदृष्टि-न्ञानवृत्तानि धर्म धर्मेश्वरा विद्ु । 
यदीय प्रत्यतीकानि भवन्ति भवपद्धतिः॥ 


बर्थात्‌ु धर्म के ईश्वर तीर्थंकर देवों ने सम्यग्दर्शन, ज्ञान और चारित्र 
को सत्य धर्म कहा है ५ इनके विपरीत सिश्यादर्शेन, मिथ्या ज्ञान और मिथ्या 
चारित्र संसार के कारण हैं। ऐसी जिसके हृढ़ आस्था होती है, बही व्यक्ति 
भवसागर से पार होता है । 


भाइयो, भौतिक कार्यो के करने के लिए भी उसमें आस्था और निष्ठा की 
आवश्यकता है । विना आस्था के उनमें भी सफलता नहीं मिलती है । जाज 
जितनी भी वैज्ञानिक उन्नति के चमत्कार दृष्टिगीचर हो रहे हैँ, वे सब एक 
भान्र निष्ठा के ही सुफल हैं। वर्तमान में आध्यात्मिक मिष्ठा वाले व्यक्ति तो 
इसें-गरिने ही मिलेंगे । परन्तु जीवन उन्हीं का सफल है जो कि लक्ष्मी के चले 
जाने पर और अनेक आपत्तियों के आने पर भी अपनी निष्ठा से विचलित नहीं 
होते हैं । 


गुरु की अवहेलना न करो 

आप लोग गृहस्थ है अतः आप को भौतिक उन्नति के बिना भी काम नहीं 

चल सकता है | इसके लिए यह आवश्यक है कि आप धर्मे पर श्रद्धा रखते हुए 

धर्म युक्त भोतिक कार्यो को निष्ठापुवेक करते रहें ॥ आपको सच्चे गुरुओं पर 

आस्था रखनी चाहिए कि “भवाव्घेस्तारको गुरु: अर्थात्‌ संसार-सायर से तारने 
वाला ग्रुरु ही है, उसके सिवाय और कोई दूसरा नहीं है । 


' डहरे इमे अप्पसुए क्ति नच्चा, होलंति मिच्छं पडिवज्जमाणा” 

भावार्थ यह है कि---गरुरुको यह नहीं मानना चाहिए कि ये छोटे हैं-- 
मुझ से कम ज्ञानी है, ऐसा दिचार कर उनका अपमान करना ठीक नही ॥ 

आज आप लोग अक्सर ऐसा सोचमे लगते हैं कि ये ग्रुरु तो मेरे ही सामने 
पैदा हुए हैं, उन्होंने तो कल ही दीक्षा ली है, अभी तो इनको बोलने का भी 
तरीका याद नही है | मैं तो इनसे बहुत अधिक जानता हूं और क्ियावान्‌ भी 
हूँ । भाई, ऐसा विचार करने से भी ग्रुरु की अवहेलना होती है और मिथ्यात्व 
कर्म का वनन्‍्ध होता है। जिनके मिथ्यात्व कर्म बंधता है और उत्तरोत्तर पुष्ड 
होता रहुता है, उन्हें वोधि की प्राप्ति दुर्लेच है 4 इसलिए आप लोगों को सदा 
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शुरू पर आस्था रखती चाहिए और यही भावना करनी चाहिए कि मैं जितनी 
भी गुरु की भक्ति करूँगा, सेवा करूँग्रा लौर इनके अनुशासन में रहूंगा तो मेरे 
आत्मा का उत्तरोत्तर विकास ही होगा । 


आय लोगों को ज्ञात होना चाहिए कि स्थानाज्डः सूत्र में बतलाया गया हैँ 
कि भरुरु के उपकार से शिष्य, सेठ के उपकार से सेवक ओर माता-पिता के 
उपकार से पुत्र कभी ऊक्रण नहीं हो सकता है । जब गौतम स्थामी ने प्रश्न 
किया---भगवन ! क्‍या ऊऋण होने का कोई उपाय भी है ? तब भगवान ने 
कुहा---उऋण तो नहीं हो सकता, परच्तु हलका अवश्य हो सकता है ? मौत्तम 
स्वामी ने पुत्र: पूछा--भगवन्‌ ! किस प्रकार हलका हो सकता है ? तब 
भगवान्‌ ने कहा--गौतम, जिस पुत्र के माता-पिता मिथ्यात्त्र के गते में पड़े 
हों, वह उसमें से निकाल कर यदि सम्शक्‍्त्व में स्थापित करें, उन्हें सम्यकक्‍त्व 
की प्राप्ति कराचे, तो वह उनके ऋण से हलका हो सकता है । गुरु का शिष्य 
पर अनन्त उपकार हैं। परन्तु कदाचित्‌ कर्मादिय से ग्रुरु अपने पद से चल- 
विचल हो जायें, क्योंकि जब तक मोह कर्म का उदय है और छटाझ्मस्थ अवस्था 
है, तब तक भूल का होना संभव है, तव उनको प्रतिबोध देकर जिस प्रकार से 
भी संभव हो, वापिस सुसार्ग पर प्रत्यवस्थापन करने से शिष्य शुरु के ऋण से 
हलका हो सकता है । 


सुयोग्य श्रावक 


एक महात्मा जी बड़े ज्ञानी, ध्यानी और चरित्रवान्‌ थे । परन्तु वे एकल 
विहारी थे । वे विचरते हुए एक नगर में पहुंचे | इनके प्रवचन सुनकर जनता 
मुग्ध हो गई, अतः लोग उनकी सेवा-सुश्रूषा करने लगे । एक दिन जब महात्मा 
जी पारणा के लिए जा रहे थे, तव एक वहुमुल्प हीरा पड़ा हुआ दिखायी 
दिया । उसे देखकर उनके बिचार उत्पन्न हुआ कि आज तो मैं शरीर से स्वस्थ 
और जवान हूं । पर पीछे शरीर के शिधिल और अस्वस्थ होने पर बिना धन 
के मेरी कौन सेवा करेगा ? यह विचार आते ही उन्होंने उसे उठाकर उसे 
अंदी में रख लिया । जब गोचरी से निवृत्त हुए सो सोचा कि इसे कहां रखा 
जाबे ? तब उन्होंने उसे एक कपड़े की धज्जी में वांधघकर बैठने के पाठटे में एक 
गडूढा था, उसमें रख दिया । सायंकाल के समय प्रतिक्रमण करने के लिए एक 
श्रावक प्रतिदिन आते थे और वे महात्मा जी के समीप ही बैठते थे, सो आज 
भरी जब प्रतिक्रमण का समय हुआ तो महात्मा जी प्रतिक्रमण बोलने लगे और 
चह श्रावक भी बैंठकर अतिक्रमण सुनने लगा ॥ 


स्पा 





भाठयो, यह प्रतिकरमण भी वया है ? अपने धर्म की सरोफड संभालना है । 

जैसे आय लोग शाम को दुस्न की रोक सभाउते हैं. और दिस भर हे आय 
व्यय का लेखा-जोसा करते है, उसी प्रकार साधु भी अपने झतों फा शाम गे 
लेखा-जोखा करता हे कि मेरे ब्रत किससे निरतिनार रहे और *: 
चार लगा दि । सर्त त्रतो के २५५ अतिचार ॥ ६६ अतिसादर शक्लायकी 
हैं और १५६ जतिचार साः $ सहात्ग३ जो ने प्रतिक्षमण के 
हुए पहिले अहिंसा महान्नत क्र मिच्छामि दुमझ्द बोला | सत्यरताव्‌ सत्य 
महाब्नत, अस्तेय महात्रत और बअद्धनर्य महाग्रत का मिच्छामि 
जब पांचवें महात्रत का नम्बर आया तो मन में विचार आया कि मैं जश् परि- 
ग्रह लेकर वैठा हैं, तव 'मिच्छामिदुफ्|॥ड/ कैसे बोलूं ? यह सोच कर पाचवें 
महान्षत का 'मिच्छासि दुबकद' नहीं दिया। शक्रलावक्त ने सोचा कि आाज 
का प्रत्तिकमण नहीं 





























महात्मा जी भूल गये, या वया बात है जो पांचवें म्नत 
किया । जब शक्लावक ने लग्रात्तार चार-पाच दिन तक यही हाल देखा, तो उस्तने 
सोचा कि महात्मा जी फे उस न्नत में कहीं न कहीं कुछ मामला गड़बड़ है । 
दूसरे दिव जब महान्मा जी पलेचना करके वाहिर गये हुए थे, सब श्रावक्त ने 
एकान्त पाकर महात्मा जी के सारे सामान को संभाला--- देखभाल वी, परस्सु 
कोई चीज नही मिली । जब उसने पाटे को उठा फरके देखा तो एक गडड़े में 
कपड़े का एक टुकड़ा नजर आया । उसने उसे निकाल कर जो खोला तो बहु- 
मूल्य हीरा दिखा । उसने कुछ देर तक तो नाना प्रकार से विचार किया । 
अन्त में उसने उसे अपने पास रख लिया । जब महात्मा जी वाहिर से माये 
तो एकान्त देखकर पाठे के गडढ मे उसे संभाला तो हीरा को गायव पाया । 
पहले तो उन्हें कुछ धकका-सा लगा । पीछे विचारा कि चलों-->सिर का भार 
उतसतर गया । शाम को जब प्रतिक्रमण का समय जाया तो उन्‍होंने चारों ब्रतों 
के समान पांचवे ब्रत का भी “मिच्छामि दुककर्झं जोर से वोला | श्रावक ने 
देखा कि मामला तो हाथ में आगया है। फिर एक वार--और भी निर्णय 
कर लेना चाहिए । जव॑ प्रतिक्रणण पूर्ण हुआ तो उसने महात्मा जी के पास 
जाकर चरण-वन्दन किया और पूछा - महाराज, घुखसाता है ? महसत्मा जी 
चोले--पूरी सुख-साता और परम आनन्द है | पुन: उसने विनय पूर्वक पूछा--- 
गुरुदेव, एक शंका है कि अभी वीच में तीन-चार दिन पाँचर्वे महातव्नत का 

“'मिच्छामि डुक्कर्ड नहीं लिया, सो क्या बात हुई और आज फिर कैसे लिया ? 
महात्मा जी ने सहज भाव से होरा मिलने से लेकर आज तक की सारी वात 
ज्यो की त्यों कह नुनाई । आज किसी मेरे हितैपी से उठाकर सुझे उस पाप से 
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मुक्त कर दिया है। श्रावक ने पूछा--उस हीरे को आपमे कहाँ रख दिया 
आ ? महात्मा वोले---भाई कपड़े की एक धज्जी में बांध करके इसी पाटे के 
इस गड्ढे में रख दिया था । और जब रत्न मेरे पास था, तब भाई, मैं पांचवें 
भहात्रत का 'मिच्छामि द्ुक्कड़ क॑से देतत ? परन्तु आज किसी भले मनुष्य ने 
उसे उठाकर साता उपजा दी सो प्रतिक्रण बोलने में उल्लास रहा और 
पांचवें महाव्रत की शुद्ध हृदय से “मिच्छामि दुक्‍कडं' दी है । 
युरु के मुख से सारी वात निश्छलमाव से सुनकर श्रावक लानन्दित 
होता हुआ विनय पूर्वक बोला--म्रुस्देव, आप महापुरुप हैं, आप जैसी सिर्मल 
आत्मा मेरे देखने भे कभी नहीं आईं। परन्तु मैं ही नीच हूं क्योंकि मैं ही उस 
हीरे को ले भया हुं । यह सुनकर महात्मा जी बोले---भाई, तू पापी नहीं, किल्तु 
भला आदमी है, वर्योकि तूने मुझे पाप-पंक में डूबने से वच्चा लिया है । 
भाडयो, इस कथानक के कहने का अभिप्राय यह है कि यदि ऐसे पुण्यवान्‌ 
श्रावक हों जो कि अपने धर्म मार्ग से डियते हुए गुरु को वापिस उसमें हढ 
करदें, तो वह शिष्य गुरु के ऋण से हलका हो सकता है । 
इसी प्रकार जिस साहुकार सेठ का कारोवार दिन पर दिन डूब रहा है 
, और वह व्यक्ति--जिसे पहिले सेठले सर्व प्रकार की सहायता देकर उसका 
उद्धार किया था--वहू आकर सेठ की सहायता करे और तन्त मन घन लगा 
कर सेठजी को डूबते से बचावे तो वह उसके ऋण से हलका हो सकता है । 
बन्घुओ, जिसके हृदय में धर्म के प्रति और अपने कर्तव्य-पालन के प्रति 
ऐसी हृढ़ आस्था हो, वही व्यक्ति गुरु के ऋण से, मां-बाप के ऋण से और 
समाज के ऋण से हलका हो सकता है । परन्तु आज हम देखते हैं, कि लोग 
ठीक इसके विपरीत काम करते है। यदि किसी उत्तम कार्य को प्रारम्भ करने 
की योजना बवायी जाती है तो आज के श्रावक सहायक होने के स्थान पर 
बाधक बनते है और उस कार्य पें लाला प्रकार की बांधाएँ खड़ी करते का 
प्रयत्व करते है और उस कार्य का श्रीमणेश होने के पूर्व ही योजना को ठप्प कर 
देते हैं । किन्तु जो आस्थावान होते हैं, वे जिस कार्य को करने का निश्चय कर 
लेते हैं, वे उसे करके ही छोड़ते है । झतू हरि ने नीतिशतक में कहा भी है कि- 
प्रारभ्यते न खलत्बु विध्नभयेन नसोचे३ 
प्रारभ्यविध्तविहता. विस्मंतिसध्या: 4 
विध्नें: पुनः पुनरपि प्रतिहन्यमाना:, 
प्रारबव्धमुत्तमजना न परित्यजन्ति 
भाई, जो चीच या जधम जाति के मनुष्य होते है, वे तो विध्नों के भय से 
कार्य का प्रारम्भ ही नहीं करते है ? किन्तु जो उत्तम भनुष्य होते हैं वे जिस 
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कार्य को प्रारम्भ कर देते हैं, उसमें हजारों विघ्न और बाधाओं के आ जाने 
पर भी उसे छोड़ते नहीं है, किन्तु पूरा करके ही दम लेते हैं । क्योंकि सुक्ृत्ती 
पुरुष अंगीकार की गई वात का पालन करते है और अन्त तक उस्तका निर्वाह 
करते हैं । 
जो व्यक्ति आस्था रखकर काम करते हैं, भले ही उपके बीच में कितनी 
ही विध्त-बाधाएँ क्‍यों व आदें, किन्तु अन्त में सफल्नता प्राप्त होती ही है । 
आज देखो --अमेरिका और रूस वालों ने अन्तरिक्ष जगत्‌ की खोजबीन के लिए 
किये गये प्रयत्नों में सफलता प्राप्त कर ही रहे हैं ॥ इस सब सफलता का ब्लेय 
उन लोगों की एक मात्र कतंव्यनिष्ठा का है। फिर जैनघर्म तो पुकार-पुकार 
करके कह रहा है कि जो भी जैसा बनना चाहे, आस्थापूर्वक घरावर-प्रयत्व 
करता रहे तो नियम से बसा ही बच सकता है । आप लोग मी व्यापार करमे 
की आस्था से ही घर-वार छोड़कर परदेश जाते हैं तो कमाकर लाते हैं, या 
नही ? इसी आस्था के बल पर बड़े-बड़े ऋषियों और मुनियों ने घोरातिघोर 
उपसर्ग सहे और यातनाएं सहीं, परन्तु वे अपनी आस्था से डिगे नहीं तो अन्त 
में सफलता पाई, या नहीं ? पाई ही है और सदा के लिए संसार के परिभ्रमण 
से मुक्त हो गये हैं। आज भी आस्थावान्‌ व्यक्ति प्रत्येक दिशा में सफलता पा 
ही रहे हैं । मंत्र-तंत्रादि भी आस्थावान्‌ व्यक्ति को ही सिद्ध होते हैं, अनाल्था 
वालो को नहीं होते । 
एक बार द्वारिका में सभा के भीतर श्री कृष्ण जी ने कहा कि जो रैवता 
चल पर जाकर और सर्व प्रथम भगवाद्‌ करिष्टनेमि की वन्दना करेगा, उसे 
मैं अपना प्रध्लान अश्वर्त्त इनाम में दूंगा । अनेक लोग दूसरे दित बहुत सवेरे 
ही भगवान्‌ की वन्दना के लिए दौढ़े । किन्तु श्रीकृष्ण का कालक नाम का 
पुत्र सबसे पहिले पहुंचा । और भगवान की वन्दना करके लौट आया । इधर 
बलभद्र जी के पुत्र कुजमंवर की नींद कुछ देर से खुली तो बे उठते ही सामा- 
बिक लेकर बैठे और सोचते लगे--हे भगवान्‌, जो आपके पास जाते हैं और 
बन्दन करके ब्नत-अत्यास्यान स्वीकार करते हैं, वे धन्य हैं। परल्तु मैं कितना 
प्रमादी हूं कि अभी तक सोता रहा । अपने इस प्रमाद पर सुझे भारी दु.ख है 
ओऔर अपने आपको धिव्कारता हूँ । मेरी यह परोक्ष बन्दना आप स्वीकार 
कीजिए, यह कहते हुए शुद्ध हृदय से सामायिक के काल भर भगवान की 
भक्ति में तल्‍लीन रहता है गौर उन्तके मुण-गान करता रहता है । 
दूसरे दिव जब श्री ऋृष्ण जी सभा में विराज रहे थे, तब कालक ने आकर 
कहा---मैंने आाज सर्वश्रथवम भग्रवान का वन्दन किया है। उन्होंने कहा-- 
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अगवान से इसका निर्णय करके इनाम दिया जावेगा । श्री कृष्ण रवत्ताचल 
पर सपरिवार गये और भगवान को वन्दन करके बहा--दीनवन्धो, आज 
आपको सबसे पहिले किसने वन्दन किया है ? भगवान में पछा--कृष्ण, द्रव्य- 
बन्दन की वात पूछ रहे हो, या भाववन्दत की । कृष्णजी ने कहा---भगवन्‌, 
जिसमे अधिक लाभ ही उसी के लिए पूछा है । तव भगवान ने कहा--आज 
द्रध्य से वन्‍दव तो कालक ने सर्व प्रथम किया है और भाव से वन्दन कु जमवर 
से किया है। और उसी को अधिक लाभ मिला है। श्री कृष्ण ने आकर कु ज- 
भवर को अश्वरत्न इनाम मे दिया और कालक से कहा--तुने लोभ से बशी- 
भूत होकर के वन्दन किया है, किन्तु कु जमवर ने विचा कसी लोभ के नि स्वाथ 
भाव से बन्दन किया है । 

भाइयो, जहा भगवान के श्रति या धर्म के प्रत्ति सच्ची निष्ठा या आस्था 
होतो है वहा पर स्वार्थ भावना नहीं होती है । ऐसे आास्थावान्‌ व्यक्ति ही 
इस लोक मे भी सुख पाते हैं और परलोक में भी सुख पाते हैं। इसलिए आप 
लोगो को अपनी आस्था सुहद रखनी चाहिए । 


वि० स० २०२० कार्तिक शुक्ला & 
जोधपुर 


२५ आर्यपुरुष कौन ? 





आर्य के भेद : 
भाइयो, अभी तक आपके सामने मुनिजी ने आर्यपुरुष के गुण बताये । 
पर 'झायें' शब्द का क्‍या अर्थ है, यह भी आपकी ज्ञात होना चाहिए । भार्ये 
शब्द क्री मिरुक्ति करते हुए कहा गया है - 
अर्यन्ते. गुणगु णवद्सिर्या सेव्यन्ते इत्यार्या: ॥ 
अर्थात्‌-जो गुणों से गुणवानों के द्वारा सेवित होते है, वे आये कहलाते' 
है । विद्यासन्द स्वामी ने इसी बात को स्पष्ट करते हुए कहा है-- 
सद्गुणं। गुणेरयसाणत्वाद्‌ु_ गुणवद्भिश्च सालवेः । 
प्राप्तर्द्धीतरभेदेव. तत्ञार्या. द्विचिधा. स्मृता: ॥ 
जिनके भीतर मानवोचित सद्गुण पाये जाते हैं, अतः जो गुणवान्‌ मानवों 
के हारा उत्तम कहे जाते है, वे आये कहलाते हैं। ऐसे आयेपुरुष दो प्रकार 
के होते हैं--ऋद्धिप्राप्त आर्ये और बनुद्धिप्राप्त आये । जिनकी तपस्या के 
प्रभाव से अनेक प्रकार की ऋद्धि या लब्धि प्राप्त होती हे, वे अलौकिक गुण 
प्राप्त ऋषिगण ऋटद्धिप्राप्त आये कहलाते हैं ॥ तथा जिन पुरुषों से सुजनता, 
सहृदयता, कारुणिकता और दानशीलता आदि विशिष्ट लौकिक भुण पाये जाते 
हैं, वे अनृद्धिप्राप्त आये कहलाते हैं । 
उच्त व्याख्याओ के अनुत्तार यह बर्थ फलित होता है कि आये का शब्दार्थ 
श्रेष्ठ पुरुष है और अचार्य का अर्थ ेष्ट पुरुष है। जिनका व्यवहार एवं 
रुज८ 
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आचार-विचार खराब है, वह अनार्यपुरुषप है। यह आर्य शब्द आज का नहीं, 
किन्तु अनादिकाल का हैं । शायद आप लोगों ने यह समझ रखा है कि यह 
आये शब्द दयानन्द सरस्वती ने प्रकट किया है, क्योंकि उन्होंने आर्य समाज 
की स्थापना की हैं । हमारे जैन सूत्रों में गह शब्द सदा से ही उत्तम पुरुषों के 
लिए प्रयुक्‍त इोता आया है ! जैसे कि आर्य जम्बू, आये सुधर्सा आदि । गृहस्थों 
के लिए भी यह प्रयोग मिलता है---भहों आर्यपरुत्च ! जब तक यहां पर भोगमूमि 
प्रचलित थीं, तब तक स्त्री अपने पति को “आर्ये! और पत्ति अपनी स्त्री को 
आर्ये' कह कर ही सम्बोधित करते थे । वत््वार्थसूत्रकार ने मनुष्यों के दो 
भेद बतलाये है - 'आर्या स्लेच्छाइच जर्थात्‌ मनुष्य दो प्रक्रार के हँ---आर्य 
और म्लिच्छ । स्लेच्छों को ही अनाये कहते हैं । म्लेच्छों का लक्षण चतलाते 
हुए कहा गया है--- 


धर्म-कर्सवहिभ[ता इत्पमी स्लेच्छका सता: १ 

अन्यथाथन्येः ससाचाररारयविर्तेन ते समा; ॥ 

अर्थात्‌--जों लोग धर्म-कर्म से बहिभूत है--जिनमें धर्म-कर्म का विचार 

नही है, वे पुरुष स्लेचछ माने गये हैं। अन्य कार्यो का आचरण तो उनका 
भार्यावर्त के पुरुषों के ही समान ही होता है ॥ 

ऋद्धि या लब्ध्रि से रहित आर्य पुरुष भी पांच प्रकार के होते है--क्षेभार्य, 

जात्याये, कर्मायें, दर्शनार्य और चारित्रार्य । काशी-कौशल आदि उत्तम क्षेत्र 

में उत्पन्न हुए पुरुष क्षेत्रायं है । इक्षवाकु जादि उत्तम वंशों में उत्पन्न मसुप्य 

जात्यायें है। असि-मपी आदि से आजीविका करनेवाले लोग कर्माय हैं । 

सम्यर्दर्शन को घारण करने बाले मनुष्य दर्शनार्य कहलाते हैं और चारित्र 
की धारण करने वाले चारित्रार्य कहे जाते हैं । 


धार्मिक दृष्टि से आर्य 
भाडयो, यहां पर हमें दर्शनार्य गौर चारित्रार्य से ही प्रयोजन है । जिनके 
भीतर विवेक हैं, हेय-डपादेय का ज्ञान है और आचार-विचार उत्तम है, वे ही 
यथार्थ में आये कह्टे जाते के योग्य हैं। आर्य पुरुष की प्रकृति कोमल होनी चाहिए, 
कठोर नहीं । कोमल ह्रदय में ही सद्गुण उत्पन्न होते हैं, कठोर हृदय में नहीं । 
जैसे कि कोमलश्रूमि मे ही वीज उत्पन्न होता है कठोर श्रूमि में नहीं । पर 
जब हम देखते है कि वार-वार उपदेश दिये जाने पर भी हमारा हृदय करुणा 
से आग नही होता है, तव यही ज्ञात होता है कि हमारा हृदय कोमल नहीं 
श्६्‌ 
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जैसे पानी बरसने परणी जहां की भूमि गीली न हो, तो उस्ते कठोर भूमि 
कहा जाता है, उसी प्रकार सत्संग पाकर और धर्मोपदेश सुनकर मी यदि 
हमारा हृदय कोमल नही हो रहा है, तो समझना चाहिये कि वह कठोर है ? 
यही कारण है कि हमारे विचार कुछ और है और प्रत्ार कुछ और ही करते है । 
जी लोग उत्तम जाति, उत्तम कुल और उत्तम देश में जन्म लेकर के भी आपने 
के ग्रुणो से रहित होते है, उन्हें वास्तद में अनाये ही समझना चाहिए । आर्य 
होने के लिए वाहिरी घन-वैभव आदि की आवश्यकता नहीं है, किन्तु आन्तरिक 
गुणों की ही आवश्यकता है । 


एक वार विहार करते हुए हम एक गांव में पहुँचे । वहां पर एक ब्राह्मण 
के घर को छोडकर शेप सब अन्य जाति के ही लोगों के घर थे । संघ्या हो रही 
थी और हमें वहां पर रात्रि भर ठहरना था | हमे मालूम हुआ कि अमुक घर 
ब्राह्मण का है, तो हम उस घर के आगे पहुंचे । द्वार पर एक बाई खड़ी थी । 
हमने उससे कहा कि हमें यहां रात भर ठहरना है यदि तुम पोल में ठहरने की 
भाज्ञा दे दो तो ठहर जायें, क्योकि सर्दी का मौसम है । उस वाई ने पूछा-तुम कौन 
हो ? भे नहीं जानती कि तुम चोर, वदमाश या डाकू हो ? मैंने कहा--वाई, तु बिलाड़े 
के पास अमुक गांव की जाई--जन्मी है। और हम तो जगत्‌-प्रसिद्ध हैं, सभी 
लोग जानते हैं. कि हम कौन हैं । वह यह सुनकर भी बोली--पोल तो दूर की 
वात्त हे, हम तो तुम्हे चबूतरी पर भी नहीं ठहरले देंगे । मैंने कहा--बाई, 
तेरा धनी आने तक तो ठहरने दे, क्योंकि हमारे प्रतिक्रमण का समय हो रहा 
है । परन्तु उसने नही ठहरने दिया। हम भी “अच्छा, तेरी मर्जी ऐसा कहकर 
चल दिये और समीप में ही एक नीम के वृक्ष के नीचे भूमि का प्रतिलिखन 
करके बैठ गये । इसी समय एक आदमी आया और वोला--महाराज, माघ 
का भहीना है, सर्दी जोर पर है। यहां पर आप ठर जाओगे । और फिर यहां 
पर चीचड़े भी बहुत है। मैं जाति का बांभी हू । मेरा मकान अश्ी बया वत्ता 
है, उसमें पोल है, उसमे आप यदि ठहर सकते हों तो ठहर जाइये । मैंने उसमें 
अभी रहवास नही किया है। मैंने कहा--भाई यदि रहवास भी कर लिया हो 
सो उसमें क्‍या हजे है? कोई घूल-मिट्टी तो तेरी जाति में वहीं मिली है? 
फिर हमारा सिद्धान्त तो मनुष्य जाति को एक ही मानता है । यदि तुम्हारी , 
भावना है तो दे दो । इस प्रकार हम उसकी आज्ञा लेकर उसकी नई पोल में 
ठहर गये । तत्पक््चात्‌ उसमे अपनी बिरादरीवालों को इकट्ठा किया और 
उनसे कहा---अपने गाव में साथु महाराज आये हैं, तो इनका उपदेश तो 
सुतना चाहिए । आज अपना तंबूरा नहीं बजायेंगे और इनका ही उपदेश 
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सुनेंगे । यद्यपि गांव छोटा-सा ही था, तथापि सत्तर-अस्सी स्वी-पुरुप इकट्ठो 
हो ही गये । जब मैं उपदेश दे रहा था, तभी उस वाई का पति रामलाल 
ब्राह्मण बिलाड़े से घर आया | पोल से हम लोगों को नहीं देखकर उसने अपनी 
स्त्री से पूछा - महाराज कहां उतरे हैं ? उसने कहा--अमुक वांभी के यहां 
हरे हैं। ब्राह्मण ने कहा--मरी, तूने उन्हें ठहरने के लिए क्‍यों नहीं कहा ? 
बह वोली - मैंने तो उन्हें चोर समझा इसलिए घर में नहीं ठहरमे दिया। 
ब्राह्मण बोला - अरी, तूने यह क्या किया ? महाराज को तो अपने ही घर पर 
ठहराना था । यह कहकर बहू आकर व्याख्यान सुनने लगा। व्याख्याय के 
पश्चात्‌ अमेक लोगों ने द्ारु-मांस और वीडी-सिगरेट का त्याग किया । व्यात्यान 
के बाद रामलाल मे मेरे पास आकर कहा--महाराज, आप वांभी के मकान 
में कँसे उतर गये ? मैंते कह्ा--भाई, भले ही वॉमी हो, परन्तु जो हमारी 
भक्ति करता है और भार्य को आर्य समझता है, उसे हम भी आर्य समझते है । 

जिसमें भाव-भक्ति नहीं भीर मनुष्यत्व नहीं, उसे हम आर्य कैसे कह सकते हैं । 


भाइयो, अब आप लोग ही विचार करें कि जिसमें मनुष्यत्व नहीं, उसे 
आये कैसे कहा जा सकता है । आप की दृष्टि में भले ही वांभी नीच हो, परन्तु 
उसके विचार कितने ऊँचे है । और जिसे आप ऊंच समझते हैं, उसके विचार 
कितने नीच हैं | भाई, आर्य और अनायें पता तो आचार-विचार में ही सन्निहिंत 
रहता है । कीड़े-मकौड़े से लकर कोई भी व्यक्ति यदि अपने घर पर आजाय 
तो आये पुरुष उसे अपने ही समान समझते हैं। वे अपने शरीर को जिस प्रकार 
यतना करते हैं, उससे भी सवाई-ड्योढ़ी यतना उसकी है । और उसे किसी 
प्रकार का कष्ट नहीं जाने देता हे ! तभी लोग कहते हैं कि वह भला व्यक्ति 
है । भला कहो, चाहे आये कहो और चाहे उत्तम पुरुष कहो, ये सब आर्य-शब्द 
के ही पर्यायवात्री नाम हैं ! क्षार्ये पुरुष के बचनों में सुकोमलपना होता है 
और वह अपने द्वार पर आये हुए व्यक्ति से स्वागत करते हुए कहता है-- 
आइये, विरएजिये । कापके शरीर में कोई आधि, व्याध्िि या चिन्ता दो नही 
है, यद्दि हो तो कहिये, सैं आपकी सेवा में हाजिर हूँ । सोचने की बात है कि 
ऐसा कहने में कोई घर का पैसा तो नही लगा और किसी प्रकार का कोई अन्य 
खचे तो नहीं हुआ ? परल्तु कितने ही लोगों को ऐसे वचन कहते हुए विचार 
आता हैं। आयेपुरुष जहां भी जाता है ओर जहां भी जिस वात की कमो 
है, उसे तुरन्त करने के लिए उद्यत हो जाता है और यदि कोई पुरुष किसी 
काम के करने के लिए कहता है, अथवा संकट से उद्धार करने की प्रार्थना 
करता है तो वह सहर्प स्वीकार करता है । तथा उसे आश्वासन बंधाता है कि 
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आप निश्चिन्त रहे, आपबा यह काम अवश्य हा जायगा। इस ग्रववर बचनो 
से भी जो हिम्मत बधाते हैं, वे पुरुष भी आये कहलाने याग्य ढे। आज 
अधिकतर लोग सोचते है कि हमे दूसरों से क्या मतलब है ? हम क्‍यों झसद 
में पडे ? परन्तु ऐसा विचारना आर्येपना नही, किन्तु अनायेपना है । 


आयंपुरुष की करणाशीलता 
भाइयों, आप लोगो ने अनेक वार सुना होगा दि मेघरथ राजा वी शरण 
में एक कबूतर पहुचा और उसके पीछे लगा हुआ वाज मी आगया | अब आप 
लोग बतलायें कि उस क्यूतर से राजा का क्‍या कोई स्वार्थ था ? सही था । 
किन्तु दुख से पीडित उसे जब शरण दे दी । तब बाज बोला--राजन्‌, मेरी 
शिकार मुझे सौपो । राजा ने कहा- क्षतिय लोग शरणागत के प्रतिपालक 
होते है । उसे हम आपको कैसे सौप सकते हैं ? यह सुनकर वाज बोला--तों 
मैं भूखा हू, मुझे उसकी तोौल बराबर अपना मास काटकर खाने के लिए 
दीजिए । राजा ने उसकी बात स्वीकार बर ली ॥ तराजू और छुरी मगाई गई 
और एक पलडे पर वाज को बैठाया ओर दूसरे पर अपना मास काट-कराट कर 
रखने लगा । भाई, यह थी राजा की करुणादृत्ति, जो सकट में पडे कबूतर के 
प्राण बचाने के लिए वे अपना मास भी काटकर देने के लिए तैयार हो गये । 
आप लोगो के पास भी यदि कोई आपत्ति का मारा आवे और आप सोचें कि 
इससे क्या लेना ओर क्या देना है ? तो यह वात आएेंपने के प्रतिकूल है । 
भाई, आपत्ति में पडे पुरुष से लता भी है | लेना तो यह है कि हम अपने भीतर 
यह मनुभव करें कि आपकत्ति-प्रस्त व्यक्ति कितनी दयनीय दशा मे होता है, 
वह कित्तना असहाय होता है और उस पर जो शक्ति सम्पल्त मौर सबल व्यक्ति 
घोर-जुल्म करते है, तो हमे उन दोनो को प्रकृति का सबक लेना है । गौर 
देना क्या है--साझ । अर्थाव्‌ उस शरणागत दुखी व्यक्ति से यह कहें कि भाई, 
तू घबडा मत । तेरी रक्षा के लिए में त॑यार हू । यदि कभी कोई व्यक्ति अपनी 
परिस्थिति के बशीश्लुत होकर आपके पास आता है तो उससे ऐसा मत कहो कि 
हमे तुमसे क्या लेना-देना है। भाई, यह सारा लोक-व्यवहार देने और लेने से 
ही चलता है । लोग रकम लेते भी है और देते भी हैं, तभी व्यवहार का काम 
चलता है । अपनी लडकी दूसरो को देते है और दूसरो की लेते भी हैं, तभी 
समाज का काम चलता है | देता और लेना मानव मात्र का धर्म है। दूसरो से 
गुण लो और साझ दो । साझ कितना दिया जाता है ? जितवा आपके पास है, 
जउत्तना । कल्पवा कीजिए--आपके रहने के लिए एक कोठरी है और दो-तीच 
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मनुष्यों को ही ठहरने के लिए आप उसमें साझ दें सकते हैं। अब यदि दस 
आदमी आजाबें और कहें कि हमें भी साज्ञ दो--ठहरने दो । तब हाथ जोड़ने 
पड़ते हैं और कहना पड़त्त है कि साहब, आप स्वयं ही देख लीजिए कि जगह 
कितनी है | मेरी ओर से इनकारी नहीं है + वे स्थान की कमी देखकर स्वयं 
ही चले जावेंगे | पर स्थान के रहते हए इनकार करना यह आर्यपने के 
प्रतिकूल है । # 
ड सबकी सहयोग 
बन्घुओ, एक महात्मा जंगल में एक झोंपड़ी बनाकर रहते थ्रे । पानी 
बरसने लगा तव एक व्यक्ति ने आकर पूछा--क्या मुझ भी ठहरने के लिए 
स्थान है ? महात्मा जी वोले--हां। एक व्यक्ति के सोने का स्थान है. पर दो 
व्यक्ति इसमें बैठ सकते हैं, इस प्रकार कहकर वह॒ महात्मा उठकर बैठ गया 
ओर उसे भी बुला करके भीतर बँठा लिया । इतने में दो व्यक्ति और भी 
भीजते हुए आये और बोले--महात्मा जी क्‍या भीतर और भी जमह है ? 
महात्माजी बोले--हां भाई, दो के वैठने की जगह है ओर चार व्यक्तियों के 
खड़े रहने की जगह है, यह कहकर वे दोनों खड़े हो ग्रये और उन दोनों को 
भी भीतर दुला करके खड़ा कर लिया । भाई, यह कहलाता है बार्यपना ! 
सच्चे आर्य तो -दूसरे को इनकार करना जानते ही नहीं है । यदि आप लोग 
इतना त्याग नहीं कर सकें, तो भी शक्ति के अनुसार तो त्याग करना ही 
चाहिए और उदारता भी प्रकट करता चाहिए । 
यहां कोई पूछे कि यह “साझ' क्या है ? यहद्द तो खाऊ प्रवृत्ति को बढ़ाबा 
देना हैं। जिसे जो दिया जाता है, उसे वह खा जाता है। वह लौटकर वापिस 
नहीं आता है । भाई, आप लोगों को ऐसा नही सोचना चाहिए | देखों-- 
किसान जमीन में घान्य वोता है, तो सारी जग्नह का धान्य तो वापिस नहीं 
आता है ? खेत मे दो-चार हाथ जमीन ऐसी भी होती है, कि जिसमें डाला 
गया वीज वापिस नहीं आता है । अब यदि कोई व्यक्ति आकर कहे कि भाई, 
तेरे खेत की यह जमीन तो वेकार है, तू इसे मुझे दे दे तो क्या वह किसान 
उसे दे देगा? नहीं देगा। भाई, कितने ही लोग लेने में सार समझते हैं, तो 
कितने ही देने में सार समझते हैं । जो देने में सार समझते हैं, उन्हें ही आये 
पुरुष समझना चाहिये 
घन्ना सेठ का दान 
बन्चुओ, शास्त्रों मे भयवाव ऋपभदेव के तेरह पूर्व भवों का वर्णन मिलता 
है । इनमें पहिला भव धनावह सेठ का है। उसके पास अपार सम्पत्ति थी 
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झौर दिन-रात वढती ही जाती थी । भाई, जब जन्‍्तराय टूटती है, तब 
लक्ष्मी के बढ़ने का कोई ठिक्नाना नही रहता। एक वार उसके मन में विचार 
आया कि मेरे धन तो वहुत बढ गया है, जब मुज्ञे अपने भीतर नदुगुण भी 
बढाना चाहिये । इसके लिए आवश्यक है कि मैं दूसरों से सदगुण लू और 
दूसरों को अपने घन मे से साज्न दू ? यह विचार कर वह उत्तम वस्ठुओं की 
भेंट लेकर राजा के पास गया और भेंट समर्पण करके तमस्कार किया | राजा 
ले उन का अभिवादन करते हुए उचित स्थान पर वैठाया । सेठ ने कहा-- 
महाराज, मेरा विचार व्यापार के लिये वाहिर जाने का है। यदि कोई भाई 
व्यापार के लिए मेरे साथ चलना चाहे तो चल सकता हे । मैं उसे साथ मे 
ले जाऊया और उसके खान-पान का सारा खर्च मैं उठाऊगा । तथा व्यापार 
के लिए जितनी पूजी की जरूरत होगी, वह मैं टू गा | व्यापार मे जो जाभ 
होगा, वहु उसका होगा | और यदि नुकसान होगा, तो वह मेरा होगा । आप 
साने नमर में घोषणा करा दीजिए कि जो भी मरे साथ चलना चाहे वे साथ 
चलमे के लिए तैयार हो जायें और अपने नाम लिखा देके | उसने यह भी 
घोषित करा दिया कि मैं जो यह व्यापार के लिए सुविधा दे रहा हू, वह 
काई दान समझ करके नहीं दे रहा हू ३ किन्तु प्रत्येक व्यक्ति की मेरे घर में 
सीर है। वह भुझे अपना ही समझ करके मेरे साथ चले ॥ घोषणा सुनकर के 
अ्नेताः व्यक्ति उलने के लिए सैयार हो गये भौर उन्होने सेठ के पास जाकर 
अपने-अपने ताम लिखा दिये | याना के लिए भ्रस्थान के शुभ मुह की घोषणा 
करा दी गई ब्सैर सब लोगों ने अपने अपने डरे नगर के बाहिर लगा दिये । 
राजा की ओर से भी चौकीपहरे का प्रवन्ध कर दिया गया । तथा आग्रे के 
विए भी आदेश मेज दिये ग्रये कि मेरा सेठ आरहा है, उसके जान-माल की 
इरक्षा की जावे और उत्ते जिस वस्तु की आवश्यकता हो उसे राज्य की ओर से 
पूरा क्या जावे । 





इस भध्रकार जब चलने की तैयारी सब प्रकार से पूरी हा गई, तभी श्री 
घर्मंघोष साम के आचार्य सी ५०० मुनियों के परिवार के सात वहा पघार । 
उन्होन नी उसी दरश्श मे विहार करन क लिए वह दिया था परच्तु मार्ग 
बविक्द था अत उसे पार करन जे लिए किसी बडे सार्ववाह के साथ की 
अपवश्यूचूता वी । उन्ह यह ज्ञात हुआ कि वन्नावह सेठ सी उसी देश 
व्यापार कन्‍ने के लिए जा रहा है, तो आचार्य महाराज ने सेठ 
जानवर अपना अभिष्राय कह्य कि हम लोग भी आपके साथ उसी देश 
अलना चाहत हैं । 
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भाइयो, पहिले के लोगों को अपने चढ़े से भी बडे पव का कोई 
अभिमान नही होता था। मुनिसघ के अधिपति भी जव किसी राजा के प्रदेश 
में विहार करना चाहते ये, तब पहिले राजा की आज्ञा प्राप्त कर लेते थे, तभी 
उसके राज्य मे चिहार करते थे और यदि किसी देश के राजा का मरण हो 
जाता था अथवा और कोई रीति-भीति का उपद्रव होता था तो वे विहार 
नहीं करते थे ॥ आज के समान पहिले भारतवर्प में सर्वत्र जाने-आने के लिए 
राजमार्ग नहीं थे, अतः साथु-सन्‍्त भी साहूकारों और व्यापारियों के संघ के 
साथ ही एक देश से दूसरे देश में विहार करते थे ! 


हा, तो धन्नावह सेठ से जब धर्मंघोष आचाये ने उत्के साथ चलते की 
बात कही और पूछा कि आपको कोई कष्ट तो नहीं होगा ? तब वह भत्ति 
हपित होकर बोला--भगवरू, यह तो मेरे परम सौभाग्य की बात है कि 
कल्पबृक्ष भी हमारे साथ चल रहा है। आपके साथ रहने से तो हमारी सभी 
विघ्न-बाधाएं दूर होगी और हमे घर्म का लाभ भी मिलता रहेगा। हमे आपके 
साथ रहने मे वया ऐतराज हो सकता है। आप सववे संघ-परिवार को लेकर 
हमारे सघ के साथ बिहार कीजिए | यह कहकर उसने चलने का दिल-मुहूर्स 
आदि सब वत्तला दिया । यथासमय सेठ अपने सार्थवाहों के साथ रवाना 
हुआ और आचाये भी अपने संघ-परिवार के साथ कुछ अन्तराल से चलने लगे? 
जहा पर रात हो जाती और सेठ का पड़ाव लगता, बही थोड़ी दूर पर वृक्षों के 
नीचे भासुक भूमि देखकर आचार्य भी अपमे संघ-परिवार के साथ ठहर जाते ? 
इस प्र+।र चलते-चलते मार्ग में ही चौमासा आगया । आपाढ़ का मास था 
ओर पानी वरसला प्रारम्भ हो गया, तव सेठ ने अपने साथियों से कहा--- 
भाइयो, अब वर्षा काल में आगे चलना ठीक नही है | इस समय अनेक छोटे 
छोटे सम्मूल्छंत जीव पैदा हो जाते है, सर्वद्च घास आदि उग्र आती है, इससे' 
चलने पर उन असस्य जीवो की विराघना होगी, वाहनों मे जुते बैलों को भी 
और हमें अपने आपको भी कष्ट होथा, तथा अपना माल भी खराब हो जायगा । 
अत यही किसी ऊचे गौर ऊसर भू भाग पर हमे अपना पड़ाव लग्रा देना 
चाहिए और शान्तिपूर्वक चौमासा बिताना चाहिए । 


भाइयों, पहिले चौमासे में गृहस्थ लोग भी आना-जाना बन्द कर देते थे 
गौर एक जगह ठहर कर धर्म-साधन करते थे । उन्हे भी जीव-विराधना का 
विचार रहता था और असावच्च या अल्प सावद्य के ही व्यापार करते थे | जज 
तो इन सब बातों का किसी को कुछ भी विचार ही नहीं रहा है और चौमासे 
में भी व्यापार के लिए मोटर-ड्रक आदि दौड़ाते फिरते है और महा आरम्भ 
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के व्यापारादि करते हैं। इत कल-कारखानो मे कितनी महा हिंसा होती है, 
इसका क्या कभी आप लोगो ने विचार किया है ? 


हा, तो जब आचार्य धर्मंघोष मे देखा कि चौमासा शुरु हो गया है और 
सेठ भी अपने साथियों के साथ ठहर गया है तब हमे मी यही आस-पास किसी 
सिरबद्य और निराकुल स्थान पर ठहर जाना चाहिए। यह विचार कर उन्होने 
भी अपने सर्वंसंघ परिवार को पववंतों की ग्रुफाओ आदि एकान्त स्थानों मे 
ठहससे के लिए आज्ञा दे दी और कहा--साधुओ, यदि एपणीय आहार-जल 
मिल जावे तो ग्रहण कर लेना, अन्यथा जैसी तपस्या सभंव हो, वैसा कर लेना । 
तब सब साथुओ ने कहा-- ग्रुर्देव, इस जगल मे निर्दोष गोचरी सिलना सभतर 
नहीं है, अत आप तो हमे चार चार मास क्षमण की तपस्या दिलावें | आचार्ये 
ने सबको चातुर्मासिक तपस्या का प्रत्यास्यान कराके स्वय भी उसे अग्रीकार 
किया और दे किसी निर्जन बस-पफ्रदेश से जए दिराज़े ( शैप साधु भी यथायोग्य 
स्थानों पर ठहर करके आत्म-साधना मे सलग्न हो गये । 


इधर सेठ भी अपने सा्थवाहों के साथ सामायिक-स्वाध्याय आदि करते 
हुए चौमासे के दिन पूरे करने लगा । उसन देखा कि साधु-सन्त लोग अपने- 
अपने ठिकाने चले गये हैं और धर्मश्यान मे मस्त हैं तो वह भी अपने कार्य मे 
और साथियों की सार-सभाल मे व्यस्त होकर उन साथु-सन्‍्तो की बात ही मानों 
भूल-सा गया । इस प्रकार चार मास वीत गये | तब॒घन्नावह सेठ ने अपने 
साथियों को प्रस्थान करने के लिए तैयार होने की श्ूचना दी । जब सेठ के 
प्रधान मुनीम ने आकर कहा--सेठ साहव, और तो सब ने चलने को तैयारी 
कर ली है। परन्तु अपने साथ जो ५०० मुनिराज आये थे, उनका तो कोई पता 
ही नहीं है, तब सेठ को पश्चात्ताप हुआ-- हाय, मैं वंडा पापी हू ! जो मुनि- 
महात्माओं को विश्वास देकर साथ मे लाया, परन्तु पूरे चौमासे भर मैंन उत्तकी 
कोई सार-सभाल नही की । तब सब लोगो को भेजकर सेठ न उनकी खोज- 
वीन करायी । इधर चौमासा पूर्ण हुआ जानकर सब साधु लोच भी आचार्य के 
पास एकत्रित हुए । जैसे ही सेठ को साधुओ क॑ एकत्रित होने ने समाचार 
भिले, बैसे ही वह आचार्य देव के पास गया और उनके चरण-कमलो में पडकर 
रोने लगा। आचार्य महाराज ने पूछा सेठजी, क्या वात है ? सेठ बोला -- 
महाराज, मेंने आपने साथ विश्वासघात का महापाप किया है जो कि में आप 
सबको विश्वास दिलाकर साथ में लाया और फिर चौसासे भर मेंने आप लोगों 
की कोई सार-सभाच् नहीं की | त्तव झाचाणे ने कहा > सेठजी, इसमे आपका 
बोई अपराध नही है। हमारा तो चार मास तक खूब धर्म-साधत हुआ और 
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कोई किसी प्रकार को कप्ड नहीं हुआ हैं | सेठ ने कहा---आपका यह वडप्पन 
हैं कि आप इस प्रकार कहते हैं। परन्तु में तो अपनी भूल के कारण अधम 
पुरुष ही हूं। तव आचार्य ने सेठ को और उनके सारे संघ को धम का हृदय- 
ग्राही उपदेश दिया जौर सब लोग सुनकर बड़े प्रसन्न हुए | उपदेश के अस्त में 
सेठ से आचार्य महाराज से ग्रीचरी को पघारते के लिए प्रार्थना की । और 
उन्होंने भी गोचरी को जाने के लिए विचार किया। 

इसी समय सौधर्म स्वर्ग का शक्कन्द्र अपनी सभा में बैठा हुआ कह रहा था 
कि जम्बूद्वीप के भारतवर्ष में घन्नावह सेठ के समान और कोई परोपकारी और 
धर्मात्मा यृहस्थ नहीं है। यह सुनकर सर्व देवता वहुत प्रसन्न हुए । किन्तु एक 
मिथ्यात्वी देव को शक्तेन्द्र के वचनों पर विश्वास नहीं हुआ और वह उसकी 
परीक्षा करने के लिए वहां से चलकर यहां आया, जहां पर कि धन्नावहू अपने 
साथियों के साय ठहरा हुआ था। सब संघ वाले चातुर्मान्चषिक साधुओं की 
पारणा कराने के लिए प्रतीक्षा कर रहे थे क्रि इस देवने आकर सत्र की 
भोजन-सामग्री को सपछघुओं के लिए अग्राह्म कर दी | 


भाइयो, मनुष्य इस प्रवल अन्तराय कर्म को इसी प्रकार दूसरों के भोग- 
उपभोग आदि में विघ्न कारके ही बांधता हैं और फिर पीछे रोता है कि हाय, 
मेरे ऐसे अन्तरायकर्म का उदय है कि पुरुपार्थ करने पर भी सुझे यथेप्ट 
भीगोपभोगों की प्राप्ति नहीं हो रही है और लक्ष्मी नहीं मिल रही है । 

हां, ती सब साघु-सन्त को भोचरी के लिए निकलने की भाज्ञा देकर 
आचार्य योचरी के लिए निकले । वे एक-एक कर सबके रसोई-घरों में गये, 
परन्तु कहीं पर भी कल्पनीय वस्तु दृष्टिगोचर नहीं हुई । सर्वन्न कुछ न कुछ 
अकल्पपना दिखा। धीरे-घीरे घूमते हुए जव थे धन्नावह्‌ सेठ के डेरे पर पहुंचे 
ती वहा पर भी कोई वस्तु ग्रहण करने के योग्य नही दीखी और जो भी वस्तु 
सेठ ने उन्हें बहराने के लिए उठाई, उसे भी आचार्य मे 'एसमपि न कप्पदड' कह 
कर लेने से इनकार कर दिया । यह देखकर सेठ बहुत घबडाया और अपने 
मन में अपने दुष्कर्तो की निन्‍्दा करता हुआ सोचने लगा कि मेरे पास और भी 
कोई ऐसी वस्तु है, जो इनके कल्पनीय हो ? तज्ी साथ भे लासे गये घी के 
पीपों की और उसका ध्यान ग्रया भौर उसने आचार्य भहाराज से निवेदन 
किया---महाराज, कोठार के तस्‍्दू में पधारिये, वहां पर आपके लिए कल्पतीय 
घी विद्यमान है । आचाये ने वहा जाकर के अपना पात्र रख दिया । देवता 
भेजो थी को पात्र में वहराते देखा तों उसने आचार्य की सुनने और देखने 
की शक्ति की अपने विक्रियावल से कम कर दी । अब सेठ पाजञ में घी वबहराता 
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जाता है, परत्तु आचाये को वही दीखने से वे इनकार नहीं कर रहें हैं। सेठजी 
का नियम था कि जब तक साथु तीन वार लेने से इनफार न कर दें, तब तक मैं 
पात्र में बहराने से नहीं रुदगा, सो वह घी वहरदाता जाता हैं और वह पान से 
बाहिर वहता जाता है । न आचार्य इनकार कर नहे हैं और न वह वहराने से 
ही रुक रहा है। इस प्रकार एक-एक करके सेठने घी के सव पींयो का घी 
बहरा दिया । सेठ के साथी लोग यह देखकर आचार्य की नाना प्रकार से 
समालोचना करने लगे । कितने ही तो जोर-जोर से भी कहने लगे: 
लाचार्य क्या अन्‍्पे हो ग्रे हैं ? जो घो बहा जा रहा है, पर य लेने से इनकार 
ही नही कर रहे हैं ! भाई लोगों का क्‍या हे ? जरा से मे इधर से उधर हो 
जाते हैं । परन्तु बाचार्य की श्रत्रण शक्ति चलो जाने से न वे किसी की बात 
सुन ही रहे परे और हप्टि-मन्द हो जाने के कारण कुछ देख ही न पा रहे थे । 
लोग सेठजी के लिए भी भला-दुरा कहन लगे कि अरे ये साधु अन्धे और बहरे 
हो गये हैं तो क्या सेठजी भी अन्धे हो गये हें, जो यह बहता हुआ घी भी उन्हें 
तही दीख रहा है । सेठणी इन सब वातों को देखते और चुदते हुए भी उन पर 
कुछ ध्यान नहीं दे नहे हैं और अपनी प्रतिज्ञा पर हृढ है कि जब तक ये तीन 
वार इनकार नही कर देंगे तब तक मैं देना ही जाऊग्रा। साथ ही यह विचार 
भी उनके मन में आ रहा है कि मैं तो सुपात्र के पान मे ही दे रहा हू, किसी 
ऐसे-वेसे अपान या कुपाथ को नहीं बहता रहा हू । अत उनके मच 
में लोगो की नाना प्रकार की बाते सुतत हुए भी किसी प्रकार का लोभ नहीं 
हुआ । 

इधर जब उस देवने देखा कि इतना घी सेठ ने बहरा दिया 
और माचाय ओर सेठ की--दातार और पान दोनो की ही सबे ओर से निन्‍्दा 
हो रही है । फिन भी सेठ के मन में किसी भी भ्रकार का अणुमात्र भी दुर्भाव 
पैदा नहीं हो रहा है, तव उसे जकेन्‍द्र की वात पर विश्वास हुआ और उससे 
उसी समय आचाये भहाराज के सुनने और देखने की शक्ति ज्यो की त्यो कर 
दी । तब मुनिराज ने कहा--भैया, यह क्‍या किया । तूने इसना सारा घी क्यो 
बहा दिया । सेठ बोला--मुरुदेव, लापने मना नहीं किया सो में वहराता चल 
गया । तब आचार्य ने कहा--भाई, क्‍या वताऊ ? जब से तूने मेरे पात्र मे घी 
वहराना शुरु किया, तभी से मेरे देखने और सुनने की शक्ति समाप्त हो गई 
अभी वह वापिन शक्ति प्राप्त हुई तो में तुम्हे मना कर रहा हू। उसी समय 
उस देवने भ्रत्यक्ष होकर पहिले काचार्य का वन्दन-तमस्कार किया | फिर सेठ 
को नमस्कार करके बोला--सेठजी, झक्तेन्‍्द्र से कायकी जैसी प्रशसा की थी, मैंने 
आपको उसी के समान पाया । मैंने ही अपनी माया से आचार्य महाराज के 
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देखने और सुनने की शक्ति को कम कर दिया था । मैं आपसे क्षमा मागता हूं । 
आपके घी का कोई चुकसान नही हुआ है। एवं यथापूर्व भरे हुए हैं। तभी 
देव ने सभी आ्रावकों के रसोई घरों की भोज्य वस्तुओं को कल्पतीय कर दिया 
और सर्व साथुओं ने जाहार पाणी प्रासुक प्राप्त कर पारणा किया। देवता 
भी सर्व साघुओ को वन्दन-नमन करके और सेठ को भूरि-मूरि प्रणंसा करता 
हुआ अपने स्थान को चला गया 


बन्चुओ, यह क्थानक मैंने इस वात पर कहा है कि जो आयंपुरुष होते 
है, वे णह विचार नही करते हैं कि मैं इसे दे रहा हूं तो यह पीछा भावेगा, या 
नहीं ? वे तो निर्वाछक होकर के ही दान देते है और जो कुछ भी किसी का 
उपकार करते हैं, वह प्रत्युपकार की भावना न रखकर ही करते हैं । वे व्यापार 
करते हैं तो उसमें भी अनुचित लाभ उठाने की भावना छोडकर और घाटा 
उठाकर भी सस्ते भाव से अन्न के व्यापारी लोगों को अन्त सुलभ करते हैं 
और चस्त्र या अन्य वस्तुओ के व्यापारी अपनी-अपनी वस्तुओं से मुनाफा कमाने 
की क्षेत्ति को छोडकर सस्ते और कम मूल्य पर ही वस्तुओं को देकर जनता- 
जवार्दन की सेवा करते है। आज के युग मे ऐसे आर्य पुरुषो के दर्शन भी 
दुर्लभ हो रहे हैं। जिधर देखो, उधर ही लोग दुष्काल के समय में अन्त की 
छुपा-छुपाकर रखते हैं ओर काले बाजार मे दूने और तिग्रने दाम पर वेचकर 
मलमाना मुनाफा कमाते हैं । यह आर्यपत्रा नही, बल्कि अनायपना है। आप 
लोगो को यह अनायेपने की प्रवृत्ति छोड़ा चाहिए और मार्यों के वंधज होने 
के नाते अपने भीतर आये गरुणी को प्रकट करना चाहिए । 


चार प्रकार के पात्र 

भाइयो, पान्न भी चार प्रकार के होते है - रत्तपात्र सुवर्णपाव, रजतपात्र 
ओर मूत्तिका पान्न । रत्नों के पात्र समान त्तो त्ीर्थकर भगवान्‌ हैं। सोने के 
पात्र साघु-सन्‍्त लोग हैं । चांदी के पात्र समान ब्नती श्रावक और सम्यक्त्वी 
भाई हैं । तथा शेप लोग मिट्टी के पात्र समान है । जैसे पात्र में वस्तु रखी 
जायगी, ऊसकी बेसी ही महत्ता होती है । इसी प्रकार उक्त चार प्रकार के 
पात्रों में से जिस प्रकार के पात्र -कों दान दिया जायगा और जैसे भावों के 
साथ दिया जायगा, वह उसी प्रकार का हीनाधिक फल देया । पात्रदान का 
सुफल बवश्य ही प्राप्त होता है, इसमे कोई सन्देह नही, इसलिए, पात्र को दान 
देते समय आपको सदा ऊंचे भाव रखना चाहिए और हीन विचार कभी भी 
मन में नही लाना चाहिए | इस प्रकार जो आर्यपुरुष होते है, उनका पहिला 
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मुण है हृदय की कोमलता । दूसरा गुण है - लेना और देना | लेना ग्रुग और 
देना साझ । तीसरा गुण है--विकथा, निन्‍्दा और व्यर्थ के वाद-विवाद से 
दूर रहना । भार्यपुरुष प्रयोजन और आत्मकल्याण की वात के सिवाय निरर्थक 
या पर-निन्दा और विकथा की वात न स्वयं कहेगा और न सुनेगा ही । मार्ब- 
पुरुष मत से कभी दूसरे की बुरी वात का विस्तन नहीं करते, कान से सुनतें 
भी नही है और आंख से किसी की बुरी बात देखते ही नहीं हैं । वे आंखों से 
जीयो क्यो देखकर यतनापूर्यक चलते हैं, वचन से दूसरों के लिए हितकारी 
प्रिय चचन बोलते हैं और मन से दूसरों की भलाई की बात सोचते हैं । इस 
प्रकार उनके मन, वचन और काय में भी आर्यपना रहता है । आर्यपुरुषों का 
लेन-देन, रीति-रिवाज और खान-पान सभी कुछ आर्यपने से भरा रहता है । 
उनकी सदा यही भावना रहती है--- 


नहीं सता किसी जीवको, झूठ कभी नहिं कहा फरू, 
पर-धन, बनिता पर न जुसाऊ, सन्तोषामृत पिया करू । 
अहेकार का भाव न रबखू, नहों किसो पर क्रोध करू, 
देख दूसरों की बढ़ती को, कभी न ईष्या भाव घरू ॥ 
रहे भावना ऐसी सेरी, सरल सत्य व्यवहार करू, 
चने जहां तक इस जीवन में औरों का उपकार करू। 
सन्नी भाव जगत में भेरा, सब जीवों से नित्य रहे, 
दीन दुखी जीवों पर सेरे उरसे करुणा-नलत्रोत बहे । 
छुजेन ऋूर कुमार्ग-रतों पर क्षोभ नहों सुझको आवे, 
साम्यभाव रवखू में उन पर ऐसी परिणति हो जावबे। 
शुणीजनों को देख हृदय में मेरे प्रेम उसड़ आबे, 
चने जहां तक उनकी सेवा करके यह मन सुख पावे, 
होओं नहीं कृतध्न कभी में द्रोहन मेरे उर बावें 
गुण-ग्रहण का भाव रहे नित, दृष्टि न दोषों पर जावे। 


आज लोग धर्म-धर्म चिल्लाते है और अपने को जाये कहते हैं । परन्तु 
उनके भीतर धर्म कितना है और आर्यपना कितना है, यह देखने की बात है । 
अभी मध्यप्रदेश के रायपुर नगर मे आचाये ठुलसो का चौमासा हुआ । वहां 
पर उनकी “अग्नि परीक्षा" नामक पुस्वक् की लेकर अपने को सनातन घर्मी 
और आर्य कहने बाले लोगों ने कितना उपद्रव किया, पंडाल जला दिया और 
सत्ती-साध्वियो चक पर अत्याचार करने पर उत्तारू हो गये | आचार्य तुलसी 
का वहां पर चौसासा पूरा करवा भी कठिन कर दिया । आप लोगों को ज्ञात 
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है कि जैन दिवाकर चौथमल जी स्वामी मे भी “सीता वनवास मामक पुस्तक 
एक ही राग में लिखी है। वह भी अग्नि-परीक्षा जैसी ही है। भाई, जिस 
प्रकार पूर्वाचार्यों ने प्राकृत में 'तेसट्ठिपुरिसचरियं' बताया, उसके ही आधार 
पर बाचार्य हेमचन्द्र ने 'वरिषप्ठि शलाका पुरुष-चरित” बनाया औौर उसी के 
आधार पर उपाध्याय समयसुन्दर जी ओर केशवराज जी ने रामायण का 
निर्माण किया । उसी प्रकार पहिले वाल्मीकिजी से पहिले संस्कृत में रामायण 
वनाई, फिर तुलसीदास जी ने अपनी रामायण बनाई, तो सभी में राम और 
सीताजी के चरित का वर्णन है। मूल कथानक में कोई अन्तर नहीं है | हां 
घटनाओं का चित्रण किसी ने बिस्तार से किया है, तो किसी से 
संक्षेप से किया है। अभी जापके सामने कृष्ण जी का और कंस का प्रकरण 
चलता है तो जैसे क्षुद्र वचन कंस ने कृष्ण जी के लिए कहे है, वे यदि नहीं 
बताये जावेंगे तो कैसे पता चलेगा कि कौन कौन हैं और किसका चरित भला 
या बुरा है। इसी प्रकार सीताजी के लिए अग्नि-परीक्षा पुस्तक में जो कुछ 
लिखा गया है, वह आचार्य ठुलसी नहीं कह रहे हैं, किन्तु धोवी ओर सीता 
की सौतें कह रही हैं । उन्होंने तो उन बातों को लेकर केवल कविता-बद्ध कर 
दिया है । हां, यह हो सकता हैं कि कहीं कवि की कल्पता में एक शब्द के 
स्थान पर चार-पांच शब्दों का ध्रयोग कर दिया हो और कहीं कोई कठोर 
शब्द आ गया हो ? परन्तु वह पक्ष तो पुराना ही है, आचार्य तुलसी ने कोई 
अपने मन से गढ़ कर नहीं लिखा है । पर इस साधारण सी बात को लेकर जी 
इतना ऊधम मचाया गया, सत्तियों के ठहरने के स्थान पर पत्थर फेंके गये 
और न मालूम क्या-क्या किया गया और खुल कर ग्रालियों का और गन्दे 
शब्दों का प्रयोग किया गया ? क्‍या यह धर्म है और क्‍या यह आर्यंपना है । 
यहां पर आप लोग यह बात छोड़ दें कि हमारे और आचार्य तुलसी के विचारों 
में कुछ सिद्धान्त भेद हैं । परन्तु आचार्य तुलसी का अपमान सारे जैन समाज 
का अपमान है । यह आचार्य तुलसी का पंडाल नहीं जला है, परन्तु सारे समाज 
क्य. जला है । आक्तार्य ठुलसी ते सकातन धर्सी के अग्रणी करवपानी जी से 
कहा--आप स्वयं पुस्तक देखें और उसमें यदि कोई अनुचित वात दिखें तो 
जैसा आप कहेंगे, मैं वैसा संशोधन करने को तैयार हूं । मगर वे उस पुस्तक 
को भी देखने के लिए तैयार नहीं हुए । और समाचार पत्रों में तो यह भी 
प्रकाशित हुआ है कि उन्होंवे यहां तक कहा कि यदि कोई नेता हमें रोकेगा तो 
हम उसे सिन्दनीय मार्नेगे। उनके अनुयायी बिना विचारे जैसा कह रहे है, वे 
उसे ही मान रहे हैं मोर यहां तक प्रचार कर रहे है और घमकी दे रहे हैं कि 
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आगे सगे मुस्भ के गेसे मे हम इस आरदोंवन भखा पेगे 4 इंगजढ शपध्ट 
बहू श्य यह है. सि ये जैनियो की शाहिर मिरना चाहय है ३ छह इस झूस्से 
को ले र यहा भगरर सुफाय घंटा मो गया है घौद आजवव या इपएँ समा 
दिया गया है, ऐसा रेटियों थे समाचार अ्रसारित तिया सया # । उसे इस 
आरशेचन मे ऐसा जात होता है. कि यहा पर जैतनियो री सरगश गे उगी। 
बहा पर ये उनका सामोसिशान भी नहीं राने देना चारों है ? गया यही 
आर्रपना है ? और यया बही धर्म है ? ऐसा स्बवत्रार ब्यैर उगाए इसार त्तो 
धर्म और देय ते लिए बला है. और ऐसी ग्थिति अनियों डे सिए ही यश, 
ऋवितु देश के लिए भी रासरनाक है ६ 





जैस मय एप हूँ 
आहयों, /म चाहे स्वासकथारसी हो, सब्दिस्पार्मी हैं खा दिमस्थरी की, 
परन्तु जैम के नाते हम सब एफ है। उत्त सोयों ने ऊँनियो के साथ अन्याय 
करने में रोड कसर सही री । परस्तु हमारा समाज सो समाशा देराने मे 
मस्त है। यह बड़े शर्म की चात है हि आज हम रायपुर में अपने भाध्यों पा 
अपमान देखकर खुणी समाते हैं ! हम अपने घर के भीतर भव ही गल-अद 
रखे, पर दूसरों के द्वारा काश्रमंण फ़िये जामे पर तो हमें एवा होकर रहुता 
चाहिए बौर उसका एफ होकर मुकाबिता फरना चाहिए । 
मुसलमानों ने हिन्दुओं को काफिर लिया है और मुसनमान ब्रादशा: 
हजारो-लाजो मूतिया तोड़ी ४ भौर हजारो ही हिन्दुओं को मौत 
उतारा है | तब कोई बहादुरी उनके ऊपर नहीं दिश्वलाई ? और बाज पँनियों 
को क्ल्पमरथकः देखकर उसने पर सवार हो रहे है जोर घमको दे रहे हैं कि 
हम फुम्भ के मेले पर एसा करेगे उन्हें जात होना चाहिए छि 
जैनी अभी मर नहों गये हैं। यदि साने भारत के समस्स जैनी मिलकर 
आवाज उठावें दो उन धर्म के ठेकेदारों को पता चले कि हम कितते पानी में 
हैं ? शकराचार्य जी कहते है कि हमारी कुर्सी सोने की है। भाई, यहा भी 
ऐसे कई श्री पूज्य जी पढे हुए हैं, गौर बनेक श्रीमच्त जैनी ऐसे है कि जिनके 
घरो में आप से भी वढकर सीने की कुसियां पड़ी हुई हैँ । क्या जैनियो के स्पाग 
को कोई सत्तातनी तुलना कर सकता है ? क्या सनातनियों भें भो कोई भामा- 
शाह और पाड़ाशाह हुआ है, जिसने देश पर सकट के समय अपनी करोड़ो 
की सम्पत्ति समर्पण कर दी हो ! तेरहपंथी भाई तो शान्ति वाले हैं। यदि उन 
जैसे उदंड हीते, तो दिल्‍ली मे ग्रायो के आन्दोलन के समय जैसे फरतसे ओर 
लाठियो से लोगो के माथे फोड़े, वैसे ही वे भो फोड़ देते । परन्तु जैनी तो 
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अहिंसा घर्म के अनुयायी है और उसी के पुजारी हैं, थे स्वर्य मार खा लेते हैं, 
परन्तु बापिस मुकाबिला नही करते हैं । 


भाइयों, कँसी भी परिस्थिति आवे, उसे शान्ति से बैठकर और परस्पर 
में विचार-चिनिमय करके सुलझाना चाहिए, तभी सवातनी आये कहला सकते 
हैं और जैनी जैन कहला सकते हैं, अन्यथा नही 


आज विचारों के आदान-प्रदान का युम है कोई भी आकर यदि अपने 
विचार सुनाता है तो हमे शान्तिपूवेक सुनना चाहिएं। यदि उसके विचार 
आपको श्रेष्ठ प्रतीत हों तो स्वीकार कर लेसा चाहिए और यदि रुचिकर न 
लगे तो नही सावता चाहिएु३ परन्तु यह कह का न्याय है कि हम औरों पर 
दवाव डाल कर कह्०ँ कि जैसा हमारे मत मे कहा है और जैसा हम कहते हैं, 
चैसा ही सबको मानना पड़ेगा | यह वात न ही कभी ऐसी हुई है और न अभी 
था आगे हो ही सकती है सनाततरिियों के भीतर ही देखो - पररुपर में सैकड़ों 
ही बातों मे मतभेद है । रामायण में भी कितने ही स्थलो पर बाल्मीकि कुछ 
कहते हैँ और चुलसीदास कुछ और ही कहते है । दोनों में दिन-रात जैसा 
अन्तर है । कवीरपन्थियो ते राम को काल कहा है और उसके ऊपर राम 
प््चीसी बनाई है । वहां पर तो इन धर्म के ठेकेदारों को बोलने की हिम्मत 
आज तक भी नहीं हुई । किन्तु सारी शक्ति आज उनकी “अग्नि-परीक्षा' के ही 
ऊपर लग रही है, मानों उसमें सनातनियों के प्रति विप ही विप वन किया 
गया हो ? भग्निन्‍्परीक्षा को छपे हुए आज कई वर्ष हो गये है । परन्तु अभी 
तक उनकी नींद नही खुली थी। आज ही उनकी आंख खुली है! आज 
सनातती हिन्दुओं के आचार्य कहते है कि हम भारत में राज्य कर रहे हैं। 
भाई, मैं उनसे पूछता हूँ कि यदि सचमुच उनका राज्य हो जाय तो क्‍या बे 
सिनखों, जैनियों और अपने से विशिन्‍्त धर्मानुयायियों को क्या घासी में पील 
देंगे ? उन्हें ज्ञात होना चाहिए कि आज प्रजातत्र का युग है, नांदिरशाही का 
जमाना नहीं है । किसी एक व्यक्ति के द्वारा यदि किसी महापुरुष के प्रति कोई 
अपसानजनक शब्द लिख या बोल दिया जाता है, तो उससे उस महापुरुप 
का अपमान नही ही जाता है। सौ टंच के सोने को यदि कोई कीचड़ में डाल 
देश, तो क्या चह सो ठंच का नहीं रहेगा ? इसलिए बाज हमें वड़े विवेक से 
काम क्षेना चाहिए और किसी पक्ष को अपने मति अ्रम से कमजोर जानकर 
उस पर अन्याय नहीं करना चाहिए | यदि कोई हमारी खामोशी और अहिंसक 
मनोवृत्ति का अनुचित लाभ उठाता है तो हम सब जैंनियों को सम्प्रदायवाद 
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का और पस्यचाद का व्यामोह छोड़र और एक होकर उसका सुकाविला 
करना चाहिए । 

धर्मंवीरो, तुम लोग तो महावीर के अनुयायी हो | तुम्हें अपने धर्म का 
ओर धर्माचार्य का अपमान नहीं करना चाहिए। आज यदि किसी मत के 
अनुयायी तुम्हारे खिलाफ कोई आन्दोलन छेंड़ते है तो तुम्हें उसका समुचित 
उत्तर देना चाहिए। भारत-सरकार का भी कर्तव्य है कि वह इस प्रकार 
सम्प्रदायवाद का विपन्वमन करनेवाले लोगों के बोलने पर प्रतिवन्ध लगा 
देवें और उन भखबवारों पर भी ग्रतिवन्ध लगा देवें जो कि साम्प्रदायिकता 
का प्रचार करते हैं । हम जैनी लोग आर्यपना रखते है और किसी के साथ 
अन!यपनेका व्यवहार चही करते हैं) फिर भी यदि कोई आग्रे बढ़कर हमारे 
साथ अनार्यपनेका व्यवहार करता है, तो हमें भी उसका च्यायपूर्वक उत्तर देना 
ही चाहिए । 


सहनशीलता रखिए : 
पहिले के लोग कितने सहनशील और विचारक होते थे कि किसी व्यक्ति 
द्वारा कुछ कह दिये जाने पर भी उत्तेजित नही होते थे ओर शान्ति से उस 
पर विज्षार करते थे कि इसने हमें यह शब्द क्यों कहा ? एकवार केशी मुनि ने 
परदेशी राजा को चोर” कह दिया, तो उन्होंने विव्यपूवेक पूछा--भगवनू, मैं 
चोर कैसे हूँ । जब उनसे उत्तर सुना तो नतमस्तक हो स्वीकार किया कि 
आपका कथन सत्य है । यदि मां-बाप किसी वात पर नाराज होकर पुत्र से 
कहें कि यदि मेरा कहना नहीं मानेगा तो भीख मांगनी पड़ेगी । परन्तु समझ- 
दार पुत्र सोचता है कि यह तो वे हमारे हित के लिए ही कह रहे हैं । क्योंकि 
कहावत भी है 
जेन माने बड़ों की सोख, ले खूपरिया सांगे भोल। 
अर्थात्‌ जो बढ़े-ब्ढ़ों को सीख नही मांनते हैं, वे खप्पर हाथ में लेकर घर- 
घर भीख मांगते फिरते हैं । 
महाभारत में आया है कि एक वार अजुत जब युद्ध में लड़ रहें थे और 
युधिप्ठिर नहीं दिखे सो उन्हें खयाल काया कि कहीं कौरव लोग उन्हे जुआ 
खिलाकर के सारा दाजपाट फिर से न ले लेवे ? यह विचार बाते ही उन्होंने 
पहिले भीम को खबर लेने के लिए भेजा | परन्तु वे मार्ग में ही लड़ाई में 
उल्लस गये मौर वापिस नही आये तो अजु न ने सत्यकि को भेजा । जब वहें 
भी ज़बर चही पहुचा तो सारथी से रथ को छावनी पर लौटा 
से चलने के लिए कहा । अजुन को युद्ध से आया हुआ देखकर गुघधिषण्ठिर से 
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पूछा--तुम युद्ध से कैसे लोट आये ? अजुन ने कहा--आपके रथ्र की घ्वजा 
नहीं दिखने से आपको संभालने के लिए आया हूँ । यह सुनते ही युधिष्ठिर ने 
कहा--अरे, क्षत्रिय-कुल-कलंक, तु शत्रुओं को पीठ दिखाकर आगया ? इसप्रकार 
भत्सैनापूर्वंक अनेक अपशब्द कहे । तव तक तो अजु न को क्रोध नहीं आया ! 
किस्तु जव युधिष्ठिर ने कहा--डाल दे गरांडीव धनुप को नीचे ! तो यह सुनते 
ही अजु न आपे से वाहिर हो गये और उनके ही ऊपर घनुपवाण चलाने को 
तैयार हो गये । श्री कृष्ण ने यह देखते ही अजुन का हाथ पकड़ लिया और 
बोले--त्ू पिता छुल्य अपने बड़े भाई को ही मारने के लिए तैयार हो गया ? 
अरे, उन्होंते तो तेरा जोश जागुत करने के लिए ही ऐसे शब्द कहे हैं। तेरा 
अपमान करने के लिए नहीं । यह सुनते ही अजु न की आंखें और हाथ नीचे 
हो गये । और वापिस युद्ध स्थल को लौट गये । 

अन्यतीर्थी होते हुए भी परदेंशी राजा ने यही सोचा कि स्वामी और 
नाथ कहनेवाले अनेक है । पर यह साथ्ु सुझें चोर कह रहा है, तो सुझे कुछ 
शिक्षा देने के अभिप्राय से ही कह रहा है । अनाथी मुनि ने जब राजा श्रेणिक से 
ही अनाथ कह दिया, तो उन्होंने पूछा--मैं अनाथ कैसे ? मैं तो सहस्नों 
वर्षाक्तियों का ताथ हें । सुनि ते कहा - क्या तू मौत से अपनी रक्षा कर सकता 
है, तो श्रेणिक बोले-नहीं । तव सुनि ने कहा-- जो मौत से अपनी रक्षा नहीं 
कर सकता, तो वह अनाथ नही तो और क्‍या है ? पहिले बड़े-बड़े राजा-महा- 
राजाओं से भी साछु-सन्‍्त कोई कठोर शब्द वोल देते थे, तो वे उसे सहन करके 
अच्छे ही अर्थ में उसे लेते थे । आज यदि कोई सन्त किसी मालदार से कुछ 
कह दे तो उस पर तेवरी चढ़ जाती है। भाइयो, किसी की भी बात को 
सुच्रकर उस पर शाच्तिपूर्वेंक विचार करना चाहिए। यही बा्ेपना है । मौर 
जो किसी बात को सुनकर आापे से वाहिर हो जाते हैं और मरने-मारने को 
उतारू हो जाते हैं तो यही अत्तार्यपना है । हमें अनार्यपना छोड़कर आर्थपना 
मंगीकार करना चाहिए । 

लि० स्० २०२७ कांतिक शुक्ला १० 

जोघपुर 


२६ सिहवृत्ति अपनाइये ! 





बुद्धिमान सदुभृहस्थो, स्थानाज़सूध मे विविध प्रकार के भावों का वर्णन 
किया गया है । जो मनुप्य को मानवता ग्रहण करने के लिए प्रेरणा देते है । 
हमारे तीर्थंकरों से हमे मानव बनाने की जितनी चिन्ता की है, उतनी न हमारे 
माता-पिताओं ने की और न मित्र या स्वजत-सम्बन्धियों ने की है। और तो 
चया स्वय आपने ही नही की है | भगवान ते मानवता प्राप्त करने के लिए जो 
उपदेश दिया उसका प्रधाव कारण यह है कि इस मानव-देह का पाना 
अति दुलंभ है। यदि मनुष्य इस देह को पाकर के भी इसे सफल नही 
कर सका और इसे व्यर्थ गवा दिया तो फिर अनन्त ससार में परिभ्रमण करना 
पड़ेगा । इसलिए उन्होने अनेक युक्तियो के साथ मानवता को प्राप्त करने 
के लिए वार-बार प्रेरणा दी । आज के त्यागी सन्त महात्मा लोग भी भगवान 
के उन वचनो का ही अनुसरण करके आपको प्रेरणा दे रहे है । 


आार प्रकार के सनुष्य ६ 

स्थानाजूसूत्र में चार प्रकार के पुरुष बतलाये गये हैं -सिंहू के समान, 

हाथी के समान, वृषभ के समान और अश्व के समान । ये सभी सज्ञी पचेन्द्रिय 

सियच है ओर चारो ही उत्तम जाति के पशु हैं । यद्यपि सिंह मासाहारी पशु 

है, तथापि वीरत्वसुण के कारण उसे उत्तम कहा गया है। जो वीर व्यक्ति 
होता है, वह सर्वत्र निर्भय रहता है । कहा भी है-- 


जूश्कु 
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“एकाकिनस्ते विचरन्ति वीरा:॥ 

अर्थात्‌ जो वीरपुरुष होते हैं, वे सर्वत्ष अकेले ही निर्मव होकर विचरत्ते हैं । 

सिंह अपनी इस वीरता के कारण ही वन का राजा कहलाता है | अन्यथा-- 
'पृगेन्द्रस्य सुगेन्द्रत्व॑ चित्रीर्ण केन काने 

अरे सिंह को मृगराजपना जंगल में किसने दिया है ? किसी ने भी नहीं 
दिया है । किन्तु वह अपने अयूर्वे शौर्य और पराक्रम्त से स्वयं वन्त के राजा बच 
जाता है। सिंह के पास न तो शस्त्र हैं ओर न कबच-टोप आदि ही । न रहने 
को कोट किले आदि ही । परन्तु अपनी वीरता के कारण अनेक शस्त्रास्तरों से 
सुसज्जित पुरुषों'के साथ भी टवकर लेता है । इसका कारण यह है कि उसके 
भीतर अदम्य साहस और महान्‌ आत्मविश्वास होता है। वह बड़े-बड़े 
मन्दोन्मत्त हाथियों को देखकर भी सच में यह स्वाभिमान और आत्मविश्वास 
के साथ कहता है कि 'सत्त्वं प्रधान न चर मांसराशि:' अर्थात्‌ बल प्रधान है। किन्तु 
मांस की राशि प्रधात नहीं है। अपने इस आत्मविश्वास के ऊपर ही वह बड़े 
बढ़े हाथियों के छक्के छुड़ा देता है और उनके मस्तक पर किये गये एक ही 
पंजे के प्रहार से मदान्ध हाथी चिंघाडते हुए चारों ओर भागते नजर आते हैं । 
साधारण लोगों के तो उसकी गर्जंना सुनने मात्र से ही प्राण निकल जाते हैं । 
जिस व्यक्ति में सिह के समाच बीरता भरी होती है, उसे ही 'नरसिह' औौर 
'पुरुपसिंह! कहा जाता है | जैसा कि नीति वाक्य है--- 


उद्योगिर्न पुरुषसिहमुपेति लक्ष्मीः । 

थर्थाव्‌ - उद्योग करनेवाले पुरुपसिंह को लक्ष्मी स्वयं प्राप्त होती है । 
इणप्टान्त एक देशी होता है, अतः सिह की उपमा देते हुए उसकी वीरता से 
ही अभिप्राय हैं, उसके किसी अवगुण से नहीं । जवारी के उत्तम दानों को 
मोतियों की और मकक्‍की के दानों का पीला चमकता रंग देखकर मोहरों की 
उपमा दी जाती है, तो उसमें केवल वर्ण-समता देखकर ही दी जाती है । अन्यथा 
मूल्य की अपेक्षा मोती और जवारी के दानों में, तथा सोने और मक्‍की के 
दानों में क्षाकाश-पाताल जैसा अन्तर है। यह छोटी वस्तु की वड़ी उपमा दी 
गई है । कही पर बड़ी वस्तु को छोटी-उपमा दी जाती है । जैसे यह तालाब 
कटोरे जैसा जलपूर्ण है । परन्तु कदोरे का जल तो एक बालक भी पी लेता है, 
पर तालाब का जल तो हजारों पशुक्दों के छरा पिये जाने पर भी समाप्त नहीं 
होता है | इस प्रकार उपसालंकार के अनेक मेंद होते हैं। जितनी भी उपभाएँ 
दो जाती है, एक देशीय ही होती है ॥ 


झ्ण्द प्रवचन-सुधा 


जो व्यक्ति सिंह के समान होते हैं, उन्कतो भयाववी रात में बन मे, 
ससाव में या कही भी जाने के त्रिए कह दो, वे कही भी जाछे से नही हिंचकते 
हुँ। किन्तु जो कायर पुरुप होते है, वे रात मे घरके वाहिर पेशाब करने के 
लिए जाने मे भी डरते है । पुर्पर्सिह जिस कार्य के करने में सलस्त हो जाता 
है, वह कभी पीछ नही हटता, भले ही प्राण चले जावें | जो सिंह के समान 
वृत्तिवाले पुरुष होते हें, वे सदा हढनिश्चयी दोते है: उन जैसे व्यक्तियों के 
लिए कहा जाता है कि-- 


चर्द्र टरे सूरज ढरे, हरें जगत च्यवहार। 
पै दृढ़ व्रत हरिश्चन्द्र का, टरे व सत्य बिचार ॥ 
और ऐसे ही पुरुपसिहो के लिए कहा जाता है--- 


रघुकुल-रीति सदा चल आई, 
प्राण जायें, पर बचन न जाई। 


भाई, सिंहक्षृत्ति वाले मनुर्ष्या की यही प्रकृति होती है कि प्राण भले ही 
चले जावें पर ये अपने दिये वचन से पीछे नही ह॒ल्ते हैं और लिये हुए प्रण या 
प्रतिज्ञा का मरते दस तक निर्वाह करते हैं । सिंह बृत्ति मनुष्य जिस कार्य को 
करने का निश्चय कर लेता है, उसे पूरा करके ही रहता है । भगवान महावीर 
स्वामी को ही देखो--जब उन्होने साथु वेष घारण कर लिया तो साढ़े बारह 
वर्ष तक लगातार एक से एक वढकर ओर भयकर से 'भयकर उपसर्ग उनके 
ऊपर आते हो रहे | मगर वे अपने साधना-पथ्व से रच मात्र भी विचलित नही 
हुए। तभी वे दिव्य केवल ज्ञानी और केवल दशंनी वने और अनन्त गुणो के 
स्वामी होकर अपने उद्धार के साथ त्तीन जगत का उद्धार किया 


कायरता छोडो * 

आज माप लोगो मे से किसी से यदि पूछा जाय कि भाई कल सामायिक 

क्यो नही की, तो कहते हैं कि क्या करे महाराज, “जीव को गररह लगी हुई है, 
कि सामायिक करते का अवकाश ही नही मिला । कोईकह्ेगा--महाराज, 
आज स्त्री इस प्रकार लडी कि सामायिक करने का मत्त ही नही हुआ । त्तीसरा 
कहेगा कि महाराज, सौ का वोट जेव से किसी ने निकाल लिया और चौथा 
कहेगा कि बाज जमाई की वीमारी का तार आने से जाने की तैयारी मे लगा 
रहा । इस प्रकार अपना अपना सोना रोकर कहेये कि महाराज, इस कारण से 
सामाथिक नहीं कर सके । मैं पूछता हु कि स्त्री, जमाई या सौ का नोट वुम्हारा 
उद्धार कर देंगे कौर तुम्हे मोक्ष में भेज देंगे ? वही भेजेंगे । परन्तु मनुष्य मे 
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कायरता इस प्रकार कूट-कूट कर भरी हुई है कि वीरता उससे कोसों दूर है । 
भाई, न 


कॉयरता किण काम रो, निपट बिगाड़े सूर । 
बादर में इधकी पड़े, घोषा भर भर घूर -! 
लोग सांसारिक सुख के पीछे ऐसे मतवाले हो रहे है कि धर्म को भूल 
जाते हैं । उन्हें यह याद रखचा चाहिए कि-- 


जो संसार-बियें सुख होता, तीर्थेकर क्‍यों त्पाग ? 
काहे को शिव-साधन करते संयम सो अनुराग ॥ 
यदि संसार में सुख होता तो तीर्थंकर भगवान भी अपने असीम राज्य 
वैभव को छोड़कर क्‍यों संयम से अनुराग करते ओर क्यों शिव की साधना 
करते | भाई, संसार में तो कभी सुख है ही नहीं | चाहे--तीसरा आरा हो 
और चाहे चौथा आरा । उस समय भी इस संसार में सुख नही था, फिर भाज 
तो यह पंचम दुपमा आरा है, यह्‌ कलिकाल है, इसमें आप लोग सुख पा ही 
कैसे सकते हैं । इसलिए खुख पाने की कल्पना को छोड़ दो । यवि सच्चा 
और आत्मिकसुख पाया है तो अपने ब्रत और नियम पद हृढ़ रहो। 
जो सिंह के समान हुढ निश्चयी और शूरवीर प्रुरुष होते है, वे अपने 
ब्रत और नियम को हजारों कष्ट और आपदाए' आने पर भी यथाविधि 
निभाते हैं । 


दूसरी जाति के मनुष्य हाथी के समान होते हैं । हाथी मे मस्तानी भरी 
रहती है । वह अपनी घुन में इतना मस्त रहता है कि उसके पीछे हजारों कुत्ते 
भौंकते रहें तो वह उनकी परवाह नहीं करता है । और अपनी मस्तानी चाल 
से आगे को चलता रहता है | इसी प्रकार जो मनुष्य हाथी जैसी प्रकृति के होते 
हैं, वे हानि-लाभ, जीवन-मरण और सुख-दुख आदि सभी अनुकूल और प्रतिकूल 
परिस्थितियों में समभाव को रखते हुए आगे वढते रहते है । यदि आप लोग 
सिंह के समान नही बन सकते तो हाथी के समान ही बन जाबें॥ आपके जीवन 
में भले ही फितते उतार-चढाव आर्वे, पर आपको चाहिए कि सम्पत्ति में फूलें 
नहीं, विपत्ति में झूरें नहीं। इस हाथी जैसी प्रकृति के लोग सदा समभावी 
रहते हैं ।॥ उनको महापुरुपों ने ज्ञाता पुरुष कहा है--- 


पूरब भोग न चिन्तव, आगम वंछा नांहि। 
चत्तेसान चरते सदा, ते ज्ञाता जगमहि ॥॥ 


१० प्रवचन-सुधा 


अश्व के समान पुरुष 


तीसरी जाति के पुरुष घोड़े के समान होते हैं। घोड़े का स्वभाव चंचल 
होता है और बह इशारे पर चलता है । इसी प्रकार जिनकी बुद्धि चंचल और 
तीक्ष्ण होती है, वह प्रत्येक तत्त्व को शीघ्र पहिचान लेता है। कहा जाता है 
कि घोड़ा जिस मार्ग से अंधेरी रात में एक वार भी निकल जावे तो वह भूलता 
नहीं है और थदि छोड़ दिया जावे तो वापिस अपने स्थान पर पहुंच जाता है । 
इसी प्रकार घोड़े के समान जिस व्यक्ति का स्वभाव होता है, वह ग्रुरुजनों के 
हारा बतलाये गये सुमार्ग पर नि.शंक होकर चला जाता है। जिस श्रकार घोड़ा 
अपने ऊपर सवार के प्रत्येक इशारे को समझता है और तदनुसार चलता' है, 
उसी प्रकार इस जैसी प्रकृति वाले पुरुष भी गुरु के प्रत्येक अभिष्राय और संकेत 
की समझकर तदनुसार चलते है | चंचल और तीक्ष्ण बुद्धि वाला पुरुष प्रत्येक 
परिस्थिति में अपने अभीष्ट और हितक्रारी मार्ग का निर्णय कर लेता है। जैसे 
घोड़ा अपने शत्रु सिंह आदि की गन्ध तुरन्त हूर से ही भांप लेता है, उसी 
प्रकार इस जाति का पुरुष भी आने वाले उपद्रवों को तुरन्त भांप लेता है और 
उनसे बचने के लिए सतक हो जाता है ॥ मनुष्य के भीतर इस ग्रुण का होचा 
भी आवश्यक है । 


धीर पुरुष : वृषश्ष समान 
चौथी जाति के पुरुष धृपन्न (वैल) के समान होते है । जैसे बैल अपने 
ऊपर आये वोझ को शान्‍्त भाव से वहच करता है गौर गाड़ी में जोते जाने 
पर अभीष्ट स्थान तक गाड़ी को ले जाता है, उसी प्रकार इस प्रकृति के मनुष्य 
_भी अपने ऊपर आये हुए कुटुम्व के भार को, समाज के भार को और ध्षर्म के 
भार को शान्तिपूर्वक अपना कतेब्य समझकर वहन करते हैं | बेल की प्रकृति 
भद्र होती हैं जौर गाड़ी को नदी पर्वत और वन सें से तिकालकर पार कर 
देता है, उसी प्रकार दृषभ जालि का मनुप्य भी आने वाले मार्ग के संकट्रों से 
चचाता हुआ क्षुदुम्ब का और अपना निर्वाह करता है। मारवाड़ में बल को 
घोरी इसीलिए कहते हैं कि वे चलने मे डरते नहीं है और अपने मालिक को 
अशीपष्ट स्थान पर पहुँचा देते है । जो वृषभजाति के मनुष्य होते हैं उन पर 
कुदुम्ब का, समाज का, देश का और घर्मं का कितना ही भार क्‍यों म॑ आजाबे, 
परन्सु वे उससे घवड़ासे नहीं है और अपना कतेब्य पूर्ण करके ही विश्वाम लेते 
है । इस प्रकार सिंह, हाथी, अश्व और वृषभ के समात चार जाति के मनूष्य 


होते हैं । 
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अब यहां उपस्थित वहिनें सोच रही होंगी कि शास्त्रों में केवल पुरुषों के 
के लिए ही उत्तम उपमाएं दी गई हैं, हमारे लिए तो कही कोई उत्तम्र उपमा 
नहीं दी गई है ? सो बहितो, आप लोगों को ऐसा नहीं विचारना चाहिए, 
क्योंकि उच्त चारों प्रकार के भनुष्यों को उत्पन्न करने वाली तो आप लोग 
ही हैँ ।॥ जब आप लोगों में सिंह, हाथी जैसे गुण होंगे, तभी तो आपके पुत्र उन 
गुणों चाले होगे । जव जिन य्रुणों के कारण आपके पुत्रों की प्रशंसा हो रही है, 
तब आपकी भ्रश्सा स्वयं ही हो रही है, ऐसी जानना चाहिए । फिर वीरांगता 
को सिंहनी कहां ही जाता है, मस्ती की चाल चलने वाली स्त्री को गजगामिनी 
कहते हैं और दान देने वाली वहिन को कामघेनु की उपमा. दी हो जाती है । 
यदि किसी को वहू बेटी के शरीर पर सी तोला सोना है और सुन्दर वस्त्र 
पहिने हुई है तो उसकी सासू और मां की प्रशंसा और वड़प्पन स्वयं ही सिद्ध 
है, भले ही वह सोने की एक भी वस्तु न पहिने हो ओर साधारण वस्त्र ही 
पहिने हो । यद्दि सेठजी का मुभीम गले में मोतियों की माला पहिने हुए दुकान 
पर बैठा है और सेठजी कुछ भी नही पहिने हुए हों, तो भी लोग यही कहेंगे 
कि जिसके मुत्तीम ऐसे सम्पन्न हैं तो उसके मालिक की सम्पन्नता का क्या 
कहना है ? 

भाइयो, एक वार सोजत के खबखड़ों की वारात चेलावास गई | वहां 
सिंधी और भंडारी जोगे रहते थे | वे जानते हैं कि ये खकखड़ लोग वाराततों 
में बड़े सज-्धजकर ओर चटक-मटक बस्त्राभुपण पहिन कर आते हैं $ भाई, 
डुनियां का व्यवहार ही ऐसा है कि जिसके पास कम पूजी झोर माल कम 
होता है, वह पहिनावे-ओढ़ावे में अधिकता ही दिखाता है और जिसके पास 
भरपूर माल होता है, वह स्रादा ही वेपभूपा में रहता है । हां, तो उच खक्खड़ीं 
ते चेलावास जाकर अपने प्रदर्शन की घूम मचा दी बोर आपस में कहने लगे 
कि लड़की का बाप तो विखता ही नहीं है कि कोन है ? कोई मामूली-सा ही 
आदमी मालूम पड़ता है ? लड़की के वापने गायों को दुहने के लिए जाते समय 
यह सुन लिया | उसकी गौ शाला में साउ-सत्तर गायें-मैंसें और बछड़े पाड़े थे । 
जब वराती लोग उसके यहा जीमने के लिए आ रहे थे कभी लड़की के बापने 
अपने सव जानवरों को सोने के डोरे, जनेऊ और किलभी आदि पहिना करके 
जंगल में चरने के लिए छोड़ा ।वे वराती जानवरों को सोचे के आमूषण 
पहिने सेठ की ग्रोशाला से निकलते हुए देखकर गांववालों से पूछने लगें 
कि थे किसके जानवर हैं और कहां जा रहे हैं ? लोगों ने बताया कि जिसके 
यहां आप लोग वारात लेकर आये हैं, ये उसी के जानवर हैं और अव चरने 


रेश्रे प्रवचन-सतुधा 


के लिए जगल मे जा रहे हैं। भाई, जिसके पास होगा, तो वह पहिनावेगा 
ही । यह सुनकर कौर जानवरों के आशभूपषणो को देखकर सब वाराती दग रह 
गये । 


भात्ता का गौरव 
हा तो मैं वहिनो से कह रहा था कि जब आपकी सन्‍्तान योग्य और 
छत्तम ग्रुणवाली होगी जौर ससार में उसकी प्रशसा होगी, तो आप लोगो की 
प्रशसा विना कहे ही हो रही है। कयोबि उनकी जननी तो जाप लोग ही हैं । 
फिर लोग कहते ही हैं कि उस भाता को धन्यवाद है ,कि जिसने ऐसे ऐसे नर- 
रत्न उत्पन्न किये हैं। और भी देखो भगवान ने जीवों के तीच बेद बतलाये 
है--स्नीवेद, पुरुपवेद और नपु सक वेद । इनमे सबसे पहिले स्त्री वेद ही रखा है, 
क्योकि ससार की जननी वे ही हैं। वे ही अपने उदर मे नो मास तक सन्तान 
को रखती हैं और फिर जन्म देकर तथा दुध पिलाकर सनन्‍्ताच को वडा करती 
है और सब प्रकार से उसका लालन पालन करती हैं ! पुरुष तो घर में लाकर 
पैसा डाल देता है। उसका समुचित विमियोग और व्यवस्था तो आप लोग ही 
करती हैं। और भी देखो--तीर्थकर भगवान्‌ वालपन से किसी को भी हाथ 
नही जोडते है, यहा तक कि अपने पिता को भी नहीं। किन्तु माता को वे 
भी हाथ जोडते है । इन सब बातो से स्त्री का गौरव और वडापन स्वय सिद्ध 
है। शास्नो में सी मनुष्य गति से मनुष्य के साथ मनुष्यनी, देवगति से देवके 
साथ देवी और तियेंग्गत्ति से तिर्यचचत और तिर्यैचिनी दोनो ही ग्रहण किये जाते 
है । किन्तु व्यापार करने, जासन करने और युद्ध जीतने आदि दु खकारी कठोर 
कार्यो को पुरुष ही करता है, इसलिए लोक व्यवहार में उन्तको लक्ष्य करके 
बात कही जाती है । इसका यह अभिप्राय नही है कि स्त्रियो की उपेक्षा की 
गई हैं ॥ जत बहिना को किसी प्रकार की हीनझावना मन में नही लानी 
चाहिए और न यह ही सोचना चाहिए कि महापुरुषो ने हमारी उपेक्षा की है । 
देखो | भगवान ने पुरुषो के समान ही स्त्रियो के सच,की व्यवस्था की है। साघुओो 
के समान कब्त धारण करने वाली स्नियो का साध्वी सघ बनाया और शक 
के क्षतो को घारण करने वाली स्नियों का श्राविका सघ बनाया और अपने 
चतुविध सघ मे उन्ह पुरुषो के ही सम्रान वरा-बरी का स्थान दिया है | फिर 
पुन तो अपने पिठृकुल का ही नाम रोशन करता है किस्तु पुत्री तो पितृकुल 
ओर श्वसुरकुल इन दा का नाम रोशन करती है । भाई, यह जैन सिद्धान्त 
है। इसम तो जो वस्तु जैसी दे, उसका यथावत्त्‌ ही स्वरूप निरूपण किया गया 
है । इसमे कही थी बिनी के साथ कोई पक्षपात नही किया गया है ॥ 
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एक समय सादड़ी मास्वाड़ में धर्म-सम्बन्धी बात को लेकर विरादरी में 
झमेला पड़ गया । भाई, जैनियों में फिर के 'भी बहुत हैं, कभी सम्प भी रहता 
है तो कभी लड़ाई भी हो जाती है। विरादरी ने एक भाई की जनुचित्त बात 
से नाराज होकर रोटी-वेटी का व्यवहार बन्द कर दिया ॥ वह पांच-सात लाख 
का आसामी था, उसने देखा कि अपनी विरादरी वालों से पार नहीं पा सकता 
हूं तो पर बिरादरी में जाने का अपने दोनों भाइयों के साथ विचार किया । 
वे तीनों भाई अपनी मां के पास पहुंचे और अपना अभिप्राय मां से कहा | मां 
मे कहा--अरे छोरो, यह क्या करते हो ? लड़के वोले---जब सारी विरादरी 
एक जोर हो गई है बौर हमें जाति-विरादरी से भी वहिप्कार कर दिया है, 
तय यहां पर हमारा निर्वाह नहीं ही सकता है। तब माँ नाराज होकर वोली-- 
यदि बिरादरी में तुम लोगों का निर्वाह नहीं होता है, तो तुम लोय मेरे घर से 
निकल जाओ $ मेरे वेटे कहलाने का तुम्हें कोई अधिकार नहीं है । यदि तुम 
लोगो ने मेरा दूध पिया है और मेरी सनन्‍्तान हो तो मैं जहां खड़ी हूं, वही 
तुम्हें खड़े रहता होवा । अपनी गलती स्वीकार करो और समाज से क्षमा- 
याचना करो । अपने अहंकार के पीछ तुम लोग इस जाति को और इस पत्तित« 
पावन और विश्व-उद्धारक धर्म को ही छोड़ने के लिए तैयार हो गये हो । तुम्हें 
अपने वाप-दादों का नाम लजाते हुए शर्म नहीं आती । मां की यह फटकार 
सुनते ही तीनों लड़कों ने चूं तक नहीं किया और समाज से माफ़ी मांगकर 
घहिले के समान ही रहने लगे ॥ 
बहिनो, यदि आप लोग दृढ़ हैं और अपने धर्म पर कायम हैं तो प्रुरुषों की 
मजाल है जो बे धर्म ओर समाज से वाहिर जाने का विचार भी कर सके | आप 
लोग यदि धर्मवीर हैँ और कर्म शूर हैं तो आपकी सनन्‍्तान भी अवश्य ही वीर और 
धर्मात्मा होंगी। घर की मालकिन तो बआाप लोग ही हैं। यदि मनुष्य बाहिर 
के काम-काजका स्वासी है तो आप युह-स्वामसिनी हैं। यदि मनुप्य घाहिर का 
राजा हैं तो आप लोग घर की रानी हैं॥ घर का नाम तो आप लोगों के हारा 
ही रोशन होता है | आचायों ने कहा है कि--- 
“गृहिणी गृहमाहु: न कुड्यकट संहतिम्‌ । 
घर्मेश्री-शर्मे कीर्ल्पेककेतन हि. सुमातरः ॥ 
स्त्री को ही घर कहा जाता है, इस ईंट, पत्थर औौर चूने से बसे 
मकान को घर नहीं कहा जाता है । फिर उत्तम माताएं तो धर्म, श्री-शोभा, 
सुख-शान्ति और कीछि को फहराने वाली ध्वजा पताका के समान कही गई है । 
जिस घर की माताएं सुबोग्य और घर की उत्तम व्यवस्था करने वाली होती 
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हैं, उस घर का नाम सर्व बोर फैलता है। इसलिए आपको अपना उत्तर- 
दायित्व समझना चाहिए बौर स्वयं शेरती और कामघेनु वतकर अपनी सन्तान 
को शेर और कल्प-वबृक्ष वनाना चाहिए 


पविन्न विचारों का प्रभाव 


पुराने समय की बात है--एक सेठ के घर में चोर घुसा | कुछ आहट पाने 
से सेठानी की नींद खुल गईं | उसने वाहिर छत पर जाकर देखा तो एक पर- 
छाई-सी दिखी । उसने सोचा कि यदि मैं आवाज करूंगी त्तो सेठजी की यौर 
बच्चों की नींद खुल जावेगी बोर पता नहीं, ये कितने लोग है मौर ये कहीं 
किसी पर आक्रमण कर दे तो आपत्ति आ जाब। जो जाना हो ->चला 
जायगा | पर किसी पर आपत्ति नही आनी चाहिए, यह विचार कर वह वापिस 
कमरे का द्वार धन्द करके सो गई ) कुछ देर बाद सेठ की नींद खुली । जैसे 
ही वे छत्त पर आये तो देखा कि कोई व्यक्ति नीचे की ओर उतर रहा है । 
सेठजी समझ गये कि कोई पुरुष चोरी करने के लिए आया है, अत: यह 
क्‍यों खाली हाथ जावे, यह विचार कर वे कभरे का द्वार खुला छोड़कर ही 
भीतर जाकर सो गये । सेठजी मन में विचारते रहे कि इस वेचारे के घर में 
कुछ होगा नही तभी तो यह चोरी करने के लिए रात में ऐसे सर्दी के समय 
आया है | इधर चोर ने सोचा कि सेठ ने मुत्ते देख लिया है और चोरी कराने 
के लिए ही इसने कमरे का हार खुला छोड़ दिया है, तो मुझे अब इस घर में 
चोरी नहीं करनी चाहिए । यह सोचकर वह वापिस चला आया | दूसरे दिन 
सेठ ने देखा कि चोर कुछ भी नहीं ले गया है और खाली हाथ लौट गया है 
तो उन्होंने मकान का प्रधान द्वार भी रात को खुल! छोड़ दिया और तिजोरी 
का ताला भी बन्द नहीं किया। यथासमय वही चोर चोरी करने के लिए 
आया । आकर के उसने देखा कि जाज तो मकान का द्वार ही खुला हुआ है 
तो वह भीतर घुसा । दुकान में जाकर देखा कि तिजोरी का त्ताला भी नहीं 
लगा हुआ है तो चोर ने सोचा कि मेरे द्वारा चोरी कराने के लिए ही सेठ ने 
ऐसा किया है । बत्त. मुझे यहां से चोरी वहीं करना है । बह विचार कर वह 
आज भी खाली हाथ वापिस चला गया 
'नाइयो, देखो--मानव के पवित्र विचारों में कितनी प्रबल शक्ति होती 
है कि वह चोरो के हृदय में भी परिवर्तन कर देती है । सबेरे सेठ ने उठकर 
देखा कि तिजोरी में से कुछ भी रकम नहीं गई है और घर में से थी कोई 
दूसरा माल नहीं गया है, तब वह बहुत विस्मित हुआ कि चोर त्तो घर में आया 
है, क्योकि गादी पर उत्तके पैर के विशान स्पष्ट दिख रहे हैं। परन्तु फिर भी 
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कुछ नहीं ले गया है ? बड़ा अद्भुत चोर है। अवश्य ही यह आपत्ति का मारा 
भला आदमी प्रतीत होता है । अतः इसको अवश्य ही सहायता करनी चाहिए । 
यह विचार करके तीसरे दिन रात के समय जब सब लोग सो भये, तव 
उन्होंने मोहरों से भरी एक थैली मकान के वाहिर चबूतरे पर रख दी | यथा- 
समय वह चोर आया । चबुतरे पर रखी यैली को देखते ही वह समझ गया 
कि सेठ ने मेरे लिए ही यह यहाँ रखी है । परन्तु मुझे इस प्रकार से नहीं लेना 
है । तो जब अपनी होशियारी से मकान का द्वार खोलूँ और तिजोरी का ताला 
भी तरकीय से खोलूं, तभी माल लेकर जाऊं, तभी मैं अपने कततेव्य को निभा 
सकूया, अन्यथा नहीं। ऐसा विचार कर वह उस थैली को मकान के भीतर 
फेंककर और मकान का द्वार बन्द करके चला गया] वह चोर अपनी चोरी 
की कला के विरुद्ध किसी का माल नही लेना चाहता और यह सेठ भी विना 
मांग्रे ही देना चाहता है । 


अब सेठजी सावधान रहने लगे कि किसी दिन थदि मेरी इससे भेट हो 
जाय तो मैं इससे वात करू ? जब दश-वारह दिन तक भी कोई अवसर नहीं 
मिला तो के एक रात को चुपचाप सकान के एक कोने में छिपकर बैठ गये | 
और सेठानी से कहते आये कि आज मुझे एक मेले में दुकान लेकर जाना है 
तो तुम खाना जल्दी वनाकर और कटोर दान में भर कर रखो । तब तक मैं 
नोचे जाकर दुकान में सामान वांधता हे । जैसे ही सेठ ने चोर को आते हुए 
देखा, वैसे ही वे चुपचाप रसोई घर में पहुंचे--जहां पर कि सेठानी खाना 
बना रही भी । चहां जाकर उन्होने सेठानी से कहा--अपने पुत्रियां तो तीन हैं, 
किन्तु पुत्र एक भी नहीं है । घर में सम्पत्ति अपार है, पर इसे संभालने धाला 
कोई भी नहीं है। वताओ--यह सब किसे संभलाई जावे । सेठामी घोली--- 
जिसे आप उचित समज्ञें, उसे ही संभला देवें। सेठ बोला--मुझे तो बह चोर 
ही योग्य जंच रहा है! सेठानी ने कहा--तो उसे ही संभला दो । सेठने फिर 
पूछा--छुम नाराज तो नहीं होओगी,? वह वोली--मैं क्यों नाराज होने लगी । 
झेरी तो सुम्हारी रुजी में ही प्रसच्तता है । यह सुक्‍ते ही। सेठ उठा और जहां 
वह चोर छिपा वैठा था, वहां जाकर उसका हाथ पकड़ लिया । यह देखते ह्ठी 
चोर बोला--सेठजी, मुझे क्‍यों पकड़ते हो ? मेरे विना मेरे वाल बच्चे भूखें 
मर जायेंगे । सेठ बोला--मैं धन देता हूं, तु लेजा और अपने बाल बच्चों को 
पाल । क्यों चोरी करने का पाप करता है | वह बोला सेठजी, मेरा नियम है 
कि अपनी चोरी का ही माल खाऊंगा, किसी के दिये हुए दान का नही खाऊंगा । 
सेठजी उसकी वात को अनसुनी करते हुए सेठानी के पास उसका हाथ पकड़े 
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हुए ले नये और बोले--लो यह तुम्हारा बेटा आगया है ? यह चुननर चोर 
घोला--सेठजी, मैं तो चोर हू । मुझे अपना बेटा बना कर क्यों अपनी पैठ 
गयवाते है ? क्षापकों अपना घर आवाद परना है, अथवा बर्बाद वरना हे ? 
सेठ ने उसकी कही वात पर घ्याव नही दिया और कहा--भाई, तू रात भर 
का जाग्रा हुमा है, अत यहा पर आराम कर। में सबेरे फिर बात करूगा। 
अब तू भागने का प्रवत्तम मत करना ॥ अन्यथा राजपुरुपो को सौप दुगा। 
वह वहकर और अपने शबनागार मे लेजाकर उसे सुला दिया । आप भी स्वय 
आराम करने लगे । 
जब सवेरा हुआ तथ सेठजी उठे और शीचादि से निवृत्त होकर स्मानादि 
किया, तथा उस चोर को भी निप्रटने के लिए कहा ' जब वह निबट चुका 
तब उसे अपने साथ बैठाकर नार्ता (कलेवा) कराया और उसे अपने साथ 
दुकान में ले गए । वहा जाकर सेठजी ने मुनीम जी से कहा--वगर के अमुक- 
अमुक प्रमुख व्यक्तियों को चुला लाओ । तब सभी प्रमुख पत्र लोग आगये तो 
उन्हाने पूछा--कहिए सेठजी, आज हम तोगो को कैसे याद किया है ? सेठजी 
से सबका समुवित्त आदर-सत्कार करते हुए कहा -भाजयोी, झाप लोगो को 
ज्ञात है कि मेरे लडकिया तो तीन हैं । पर लडका एक भी नही है । यह सुनकर 
सबने कहा--नलब आप किसी के लडके को गोद ले लीजिए | सेठजी बोले -- 
मैंने भी यही विर्णय किया है । पचो ने पूछा क्विस लड़के को गोद लेने का 
निर्णय किया है ? तव सेठजी ने पास में वैंठे हुए चोर की ओर सक्ेत कर 
कहा--इसे मोद लेने का विचार किया है । जैसे ही लोगो ने उसकी ओर 
हष्टि डाली तो सवके सब सोचने लगे अरे, यह तो नामी चोर है । इसे सेठली 
गोद कैसे ले रह हैं । पर मुख से न्पष्ट नही कह कर वोले--आपकी परीक्षा 
में कसर नही है, पर अज्नी जल्दी क्या है ? सेठ बोला--भाइयो, मैंने भली- 
भाति से परीक्षा कर ली है । जाप लोगों की राय लेने के लिए बुलाया है । 
यह सुनकर पच लोग एक-एक करके खिसक गये । सेठ ने भी सोचा--आफत 
ब्ली 
तत्पण्चात्‌ सेठ न ज्योतिषी को बुलाया । उसके जाने पर कहा--गोद लेने 
के योग्य मच्छा मुह॒ते वत्ताओ । ज्योतिषी ने पूछा--सेठजी, किसे गोद ले रहे 
हैं । सेठजी न इशार से वताया--इसे । उसे देखते ही ज्योतिषि बोला--अन्नी 
तो बहुत दिनों तक कोई अच्छा मुहत्ते नही विकलता है । सेठजी बोले-- 
पडितजी, जापने ज्योतिष का भली-भाति से अध्ययन चही किया है । अरे, 
अगिराचार्य कहते है कि जब मन मे उल्लास हो, तन्नी मुहूर्त है मेरे सन मे 
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तो अभी उल्लास है, यदि आप गोद का मुहू्तें करते हों तो ठीक है, अन्यथा 
दूसरे ज्योतिषी को बुला करके करा लेता हूं । यह सुनकर बे ठंडे पड़ गये और 
उसी समय गोद का दस्तूर करके उसे तिलक कर दिया और विरादरी में 
तारियल वटवा दिया । अब सेठने उसे तिजोरी की और दुकान की चावियां 
देकर कहा - जाओ बेंढे, दुकान खोलो। वह बोला--मैं जाकर के दुकान 
खोलू ? लोग मुझे देखकर क्या कहेंगे ? सेठ बोला--वेटा, तू डर मत । मैते 
जव तुजञें अपना बेटा बना लिया है, तब डर की कोई वात नही है । वह दुकान 
पर गया और उसे खोलकर बैठ गया | लोग उसे दुकान पर बैठा हुआ और 
काम-काज करता हुआ देख कर नाता प्रकार की ठीका-टिंप्पणी करने लगे और 
कहने लगे-- कि सेठजी क्या वावले हो गये हैं, और क्या सारी जाति वाले मर 
गये हैं जो चोर को गोद लिया है? इस प्रकार दाना तरह की वातें करने 
लग्रे । ग्राहक भी दुकान पर उसे वैठा देखकर चोंकने लगे । सेठजी ने यह सब 
देखा और सुना । उन्होंने लड़के से कह किया--बेटा, तू किसी वात की चिन्ता 
मत कर ! ग्राहक को कम से कम मुनाफे में चीज देना । थोड़े दिनों में सब 
बर्बंडर शांत हो जायगा जौर दुकान का काम चल निकलेगा । 


धीरे-धीरे वातावरण शान्त हो गया और सेठ के द्वारा व्यापार की 
कलाओं को सीखने से वह भी व्यापार में कुशल हो गया । ग्राहक भी अछि 
लगे और पूजजी भी बढ़ने लगी । उसकी सच्चाई और ईमानदारी को देखकर 
निन्‍दा करने वाले लोग भी अब सेठजी की अशंसा करते हुए कहने लग्रे---देखी, 
सेठ ने कैसा पात्र चुना और उसे कंसी व्यापार-कला सिखाई ? वात फंलले- 
फैलते राजा के कान तक पहुंची कि अमुक सेठ ने अमुक प्रसिद्ध चोर को गोद 
लिया है तो उन्होंने दीवान से कहा उस सेठ के गोद लिए हुए. लड़के को 
पकड़ दुलाओं । उसने पहिले वहुत चोरियां की हैं | दीवाब ने कहा --महाराज, 
अब तो उसकी सारे वाजार में पैठ है और साहुकार का वेटा बना बैठा है । 
यदि उसे पकड़ाऊंगा तो सारे नगर में हड़ताल हो जायगी। राजा ते कहा-- 
अरे, उस चोर की वाजार में ऐसी पैठ जस गई है। मैं भी देखू उसे | आदमी 
भेजकर उसे घुलाओ । जब वह राजा के पास आया तो आते ही राजा को 
चमस्कार कर वह एक ओर खड़ा हो गया । राजा ने पूछा---आज तक नगर 
में सैकड़ों चोरियां हुई हैं । क्या तुझे मालृम हैं? वह बोला--हां महाराज, 
सुझ अच्छी तरह मालूम है | राजा ने फिर पूछा, कि बता, किस-किसने कौन- 
कौन सी चोरियाँ की हैं । उसने कहा--अमुक-अमुक तम्बर की चोरिया मैंने 
की हैं | जब राजा ने पूछा--शेप चोरियां किसने की हैं ? तब वह बोला-- 
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महाराज, मैं सबको जानता हु। परन्तु अब किसी का पर्दा उघायना नहीं 
चाहता हूँ । राजा उसकी बात सुनकर बोला--अरे तू तो बड़ा समझदार 
मायूम पडता है । फिर छूने इतनी चोरिया कैसे की ? वह बोला--महाराज, 
मैंने नही की, परन्तु आपने कराई हैँ ? राजा ने पूछा--मैने कैसे करा ?े वह 
बोला--महाराज, आप सारी प्रजा के रक्षक और प्रतिपालक कहताते हैं । 
यदि आप गरीबो की दीन दशा का रयाल रखते, उन्हें रोजी ग्रे लगाते और 
उनकी सार-त शाल करते, तो हम गरीउ लोग चोरिया कपो ऊरते? रफ्जा 
उसकी यह बात सुनकर मन ही सन लज्जित हुआ । फिर भी उससे प्रकट से 
पूछा--अच्छा बता, उन चोरियो का माल कहा “कहा है ? उसने बनला 
दिया जितने भी आप के राज्य में साहुकार बने बैठे है, सबके घर में वह 
माल रखा है | वयोकि हम लोग तो चोरी करके जो माल लाते थे, वह सच 
ब्राथे दामो पर साहुकारो के यहा बच जाते थे । एक यह सेठ ही ऐसा मिला, 
जिसने कभी किसी की चोरी का माल नही लिया । मैं तीन वार इनके घर में 
भी चोरी को यया और इन्होने मुझ चोरी करने का अवसर भी दिया । मगर 
मेरी नीति के विरुद्ध होने से कभी इनके माल को नही लिया और मेरी इसी 
ईमानदारी पर भ्रसन्न होके इन्होने सुझे गोद लिया है । उसके मुख से ये खरी- 
श्वरी और सच्ची वाते सुनकर राजा ने ससन्‍्मान उसे विदा किया | 


भाइयो, जो सत्यवादी और अपने तियम पर हृड रहता है, वह स्वत 
प्रशसा पाता है । अब वह अपने माता-पिता की सच वचन काय से भरपूर सेवा 
करने लगा और कारोवार को भी भमली-भाति चलाने लगा। चारो बोर उसका 
यश फैल गया । 


जब वह अपने माता-पिता से स्लुंव रच-पच गया और उनका भी उस पर 
पूरा विश्वास हो गया, तव एक दिन सेठानी ने उससे कहा बेटा, अब मैं तेरी 
शादी करना चाहती हूँ । बह वोला--माताजी, मेरा विवाह हो चुका है और 
घर पर वाल बच्चे भी हैं। अव यदि मैं दूसरी शादी करूंगा तो उन लोगो 
पर, यह बडए आत्यय होणए | सूद सेझनी ने कहा त्तो चेढा, बहु को चच्चो के 
साथ तू यही पर ले आ। उसने कहा--माताजी, आप स्वय मेरे घर पर 
जाये और यदि आपको जच जाबे, तो आप लिवा लाइये । सेठानी उसके घर 
गई, साथ मे उसे भी ले गई | जाकर उसकी स्‍त्री से कहा- बहु जी जैसा 
तैरा यह घन्री सुधर गया है, यदि तू भी सुधरने को तैयार हो तो तेरे लिए 
मेरा घर-वार तैयार है । उसने कहा--मा साहब, जहा ग्ोलमाल चलता है । 
वही पर खो चलती है | जब मेरे धनी सुधर गए है तो में भी सुधर जाऊंगी | 
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सेठावी उसे और उसके बच्चो को प्रेम पूर्वक अपने घर लिबा लाई और उसकी 
यथोचित शुद्धि करके घर में वह के समात्र वस्त्राभूषण पहिनाकर रख लिया 
और भीतर का सारा काम काज उसे सौंपकर आप निश्चिन्त हो धर्म-साधता 
करने लगी । 


इधर राजा ने उस भूतपूर्व नामी चोर और वर्तमान में नामी साहकार को 
बुलाकर के कहा--देख, आज से नयर भर की सुरक्षा का उत्त रदायित्व तेरा 
है । यदि कही पर कोई चोरी होगी तो ठुझे जवाव देना होगा । उसते यह 
मंजूर किया और सब चोरो को वुलाकर कहा--भाइयो, क्या अब भी तुम 
लोगों को नकली गहने पहिनने हैं, अथवा असली सोने के जेवर पहिनना है ? 
थरदि आप सुखपूर्वक रहना चाहते है तो आज से चोरी करना छोड़ दो और 
तुम्हारी रोजी के लिए मैं पूंजी देता हु सो जिसे जी अच्छा लगे, वह धधा करके 
अपना और अपने परिवार का भरण-पोपण करो | सव लोगों चे एक स्वर से उसकी 
बात को स्वीकार किया। उसचे भी सबको यथोचित प्रूजी देकर हीले से लगा 


दिया । अब नगर मे चोरी होता विलकुल बन्द हो गया । उसका यश सर्व मौर 
फैल गया । 


जब उस लड़के ने सारा काम काज संभाल लिया और नगर में सर्व 
प्रकार का असन-चैच हो गया, तव एक दिन सेठ से विरादरी वालों को 
निमंत्रण दिया | जब सव लोग खा-पीकर बैठे तो सेठ ने पुछा--कहो भाइयो, 
मेरा काम आप लोगों को पसन्द आया या नहीं ? सबने एक स्वर से कहा-- 
सेठजी, गापने बडा अच्छा काम किया । सेठ ने कहा--भाइयो, मैं आप लोगो 
से यही कहलाना चाहता था । अब आप लोग मेरे स्थान पर उसे ही मानें । 
मैं अब घर बार छोड़कर आत्मकल्याण करना चाहता हूं । सेठजी की भूरि- 
भरुरि प्रशंसा करते हुए कहा--आप इस ओर से तिश्चिन्त होकर धर्मं साधन 
कीजिए, आपके इस पुत्र को हम आप जैसा ही मानेंगे । यह कहकर सब लोग 
अपने अपने घरो को चले गये । 


कुछ दिन पश्चात्‌ सेठाली ने उसे बुला करके कह---वेस, सुने घर का 
और दुकान का काम तो सीख लिया है । अब आत्मा का भी काम सीखेगा, 
या नही ? वह बोला-हा मां साहब, अवश्य सीखूगा | आप बतलाइये । 
सेठानी ने अपने कुल में होने वाले सर्व धर्म कार्यों को समझाकर कहा--देख, 
जैसे हम ये सब घर्मे कार्य करते है, दैसे ही तुझे भी करवा चाहिए । उससे 


स्वीकार किया ओर सेठानी के हारा बताये हुए छर्मेकार्यों को बथावत्‌ करने 
लगा ॥ 
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कुछ समय के बाद सेठानी ने फिर उसे बुलाकर के कहा--वेटा, तूने 
घर्मकार्य सीख खिये और करने भी लगा है, सो हम बहुत प्रसन्‍त्र है । अब एक 
बात और सुन । पुरुष चार प्रकार के होते हैं---सिंह के समान, हाथी के समान, 
अधव के समान और वृष्ष के समान । वता--तू इनमें से किस प्रकार का 
मनुष्य बनना चाहता है ? उसने कहा--मां साहव, मैं तो सिंह के समान 
पुरुष बनना चाहता हूं | सेठानी ने कहा--तो वेटा, बत्त जा ! यह सुनते ही 
वह वोला--लो मां साहब, अपना यह घर-वार संभालो | मैंने धर्म ग्रन्धों में 
पढा है और ज्ञानियों के मुख से सुना हैं कि यह मेरा घर नहीं है, यह पर घर 
है । अब मैं अपने घर को जाऊंगा । यह कहकर वह सबसे विदा लेकर साधु 
घन गया । उसने अध्यात्म की उच्च श्रेणी पर आरोहण किया और 
परम बिशुद्धि के द्वारा सर्वेकर्मों का नाश कर सदा के लिए निरंजन बच गया । 


भाइयो, जो पुरुष सिंह के समान निर्भय होते है, वे ही ऐसे साहस के काम 
कर सकते हैं । अप लोग भी अपने को महावीर की सन्तान कहते हो । पर मैं 
पूछता हूँ कि आप महावीर के जाये हुए पुत्र हो, या गोद गये हुए पुत्र हो ? 
भगवान महावीर के तो पुत्र हुआ ही नहीं, अतः जाये हुए पुत्र तो हो कैसे 
सकते हो ? छल, योद गये हुए हो तो फिर अभी कहे गये कथानक के समान 
उस घर को भी संभाल लेता | जैसे वह एक चोर होते हुए भी एक सच्चा 
साहूकार चना और अन्त में महान्‌ साहूकार वन गया । फिर जाप लोग तो 
भहावीर के पुत्र हो ओर साहूकारों के घरों में जन्म लिया है । इसलिए आप 
लोगों को सिंह वृत्ति के पुरप बनकर अपने आपको और कबपने वंश को दिपाना 
होगा, तभी आप लोगों का अपने को महावीर का अनुयायी कहना सार्थक 
होगा । भगवान महावीर का चरण चिन्ह 'सिंह' था । उनकी ध्वजा में भी 
सिंह का चिन्ह अंकित था, तो उनके अनुयायियों को सिंह जैसी प्रकृति का होना 
ही चाहिए । मौर अपने कुल का यश सत्कायें करके सर्वे ओर फैलाना चाहिए । 
भगवान महावीर के घ॒र्म की तभी सच्ची प्रभावना होगी जब उनके अनुयायी 
उन जैसे ही महावीर जौर सिंह जैसे शूर बनेंगे | जो वीर होते हैं वे अपने 
दिये घचन का पूर्णरूप से पालन करते हैं । यह नहीं कि ग्यारह बजे जाने का 
साम लेकर त्तीन दिन तक भी आतेका पता नहीं चले ? जिसके इतवीसी भी 
बचनों की पावन्दी नहीं है तो वह वीर और साहुकार कैसे वन सकता है ? 
भाई, वचनों से ही साहूकारी रहती है । कहा भी है कि-- 


चचन छल्यबो वलराज वचन कौरव छुल खोयो । 
बचन काज हरीचन्द सोच घर मीर समोयो। 


सिंहत्ृत्ति अपचाइये ! २१ 


बचन काज श्री राम लंक वसिदण थाप्यो 

चचस फाज जम देव शीश कंकाली आप्यो 

बचन जाय ता पुरुष फघो कर से जीभ ज कष्टिये 

चैत्ताल कहूँ विक्रम छुनो वोल चचन किम पलटिये ॥१श 

संसार में वही सहामानव कहलाने का अधिकारी है जिसका कि हृदय 

सिंह के समान निर्भय है, जो आपत्तियों से चही घवराता है और न किसी का 
सहारा चाहता है। यदि आप लोग इस सिंहवृक्ति को धारण करोगे तो नर 
से मारायण और भक्त से भगवान बनने में कोई देर नही लगेगी । 


वि० सं० २०२७ कारतिक शुक्ला ११ 
जोधपुर 


२१ 


२७ सुनो और शुनों ! 





' धर्मण्षचणण को आवश्यकता 
बन्धुओ, आप लोग अपने जीवन को क्षतार्थ करने के लिए प्रभु की बाणी 
का श्रवण करता चाहते हैं । इसका उद्द श्य क्या है ? यह कि जिसे जिस वस्तु 
को पाने की इच्छा होती है, वह उसे अन्वेपण करते का प्रयत्न करता है । 
जैसे रोग दूर करने के लिए किसी डाक्टर, वैद्य और हकीम को दूढना पड़ता 
है, मुकदमा लडने के लिए वकील, वैरिस्टर और सोलीसीटर को तलाश 
करवा पडता है और व्यापार करने के लिए व्यापारी, आड़तिया और दलालों 
की छान-बीन करनी पडती है। इसी प्रकार से आत्मसाधन के लिए प्रभु की 
बाणी का सुतत्ता सर्वोपरि माना गया है । सुनने से ही हमे यह ज्ञात होता है कि 
यह वस्तु उच्चकोटि की है, यह मध्यम श्रणी की हं मौर यह अधम है । इंच 
सब बातो का विचार तभी सभव है, जब कि हम सुभने के लिए उद्यत होते हैं । 
उत्तराध्ययन सूत्र मे कहा गया है कि -- 
सोच्चा जाणइ फल्लाणं, सोच्चा जाणड पादयं । 
भय पि जाणई सोच्चा, ज सेये तल सम्ायरे 
मनुष्य सुनकर ही जानता है कि यह कल्याण का मार्ग है और सुनकर ही 
जानता है कि यह पाप का मार्य है | सुनने से ही दोनो सार्मों का पता चलता 
है। मार्गे दो है--एक घमर्मं का, दूसरा अधर्म का, एक मोंक्ष का दूसरा ससार 
डेश्र 


सुनो और युनो ! बेर 


का। थव भाई, जो तुम्हें श्रेयस्कर मार्ग प्रतीत हो, उस पर चलो । यह 
भगवान का उपदेश है । अब यह निर्णय करना आपके हाथ में है कि हमें किस 
मार्ग पर चलना है । 
भाइयों, आप किसी मार्ग से अपने ग्रन्तव्य स्थाम को जा रहे है । अचानक 
आपके कानों में आवाज आई कि यहां से थोड़ी दूरी पर एक ऐतिहासिक 
महत्त्वपूर्ण स्थान हैं। अब बाप सोचते हैं कि गन्तव्य स्थान पर भले ही कुछ 
देरी में पहुंच जायेंगे । किन्तु मार्ग में आये इस ऐतिहासिक स्थान को तो देखते 
हो जाना चाहिए | अब भाप वहां जाते हैं मौर वहां पर अकस्मात्‌ ऐसी सामग्री 
मिल जाती है कि जिसका अन्वेषण आप वर्षों से कर रहे थ्रे । उसे देख कर 
आप का हृदय आतत्द से गदगद हो जाता है | भाई, आप बहां पर सुनने से 
ही तो गये, तभी वह अपूर्ब ऐतिहासिक सामग्री आपको प्राप्त हो सकी । 
अब भाष अपने गन्तव्यस्थान की मोर आगे बढ़े कि कुछ दूर जाने पर 
यह बात्त सुनने मे आई कि यहाँ से कुछ दूरी पर एक ऐसा स्वास्थ्य-श्रद स्थान 
है कि जहां के जल-वायु से अनेक रोग दूर हो जाते है और मीरोग व्यक्ति 
बलवान बन जाता हे । अब यद्यपि जापको ग्रन्तव्य स्थान पर पहुंचना आवश्यक 
है, परन्तु फिर भी जाप उस स्थान पर पहुंचते है और बहां की प्राकृतिक 
सुपमा, शस्य-श्यामला भूमि और उत्तम जल-वायु से प्रभावित होते हैं भोर 
विचार करते हैं कि ऐसा सुन्दर स्थान तो हमने आज तक भी काहीं' वही 
देखा । भाई, यह भी तो आपको सुनने पर ही हृष्टिगोचर हुआ १ 
मव जाप उस स्थान को देखकर जागे बढ़े तो फिर सुनाई दिया कि यहां 
से बाई' ओर एक ऐसी वस्तु है कि जिसे पा लेने पर आप सैकड़ों व्यक्तियों 
को एक साथ मुच्छित कर सकते हैं । यद्यपि यह कोई उत्तम वस्तु नहीं है फिर 
मी आप सोचेंगे कि ऐसी भी वस्तु पास में होनी चाहिए | यदि कभी ऐसा ही 
अवसर आजाय तो हम आत्म-रक्षा के लिए या धर्म और देश की रक्षा के लिए 
उसका उपयोग कर सकेते है । यह विचार कर आप वहां जायेंगे और वहा से 
उसे लाने का प्रयत्व करेंगे। इसी प्रकार फिर थागे चलने पर आपको फिर 
सुनाई दिया कि यहां समीप में कोई सिद्ध पुरुष रहते हैं और उनके दिये मंत्र 
से सभी अभीष्ट कार्य सिद्ध हो जाते हैं। बह सुनकर आप उस सिद्धपुरुष के 
पास भी जायेंगे और उससे कोई विद्यामंत्र आदि लेने का उपाय करेंगे | 
अब इससे भी जाप आगे चले ओर सुनाई दिया कि यदि अब आगे बढ़े 
तो आपके पैर वहीं चिपक जावेंगे और घर पर जीवित नही पहुंचेंगे । यह सुनने 
के पश्चात्‌ कोई यह भी कहे कि वहां पर सुन्दर उद्यात है, राजभवन है, 


बेश४ड कब 


अप्यराएु नृत्य बर रही 7 और से धार गे नलोगापदीय 7 साछय शदस 
है। इतसा सुनते वर भी आ्षाप परेंगे हि भाए से जाए सैसा आमरद हि जरा 
से हम जीजित नही लौट सफते है 


घुनयर छुनों ?ै 
भाहयो, आप तोगो से प्सी प्रहार स्वर्व-्मोक्ष # एयसस्वा पशु सोनि मे 
जाने के सभी मार्गों वो सुना ए और विचार भी रियया है शि हसे ए रा ॥ मार्ग 
पर नहीं जाता है बिस्तु सुख क मार्ग पर चता है। विन्‍ठु जगायी गनुए्य “से 
सब बातो वो सुनकर भी बहता 6 वि आज धर्म बरने से उ्सासा पैढठ मेरी 
भरेगा गौर टुमियादारी का बाम नहीं चलेगा । अपने को ती लचव पुरी शादी 
लक्ष्मी मिले तो काम चले । यह सुनवार सन्‍्त पुरुष पढ़ते #्यपरों, इस 
सार्ग पर चलमे से वह भी मिल जायगी। परस्चु तुम्हारी सात्मा आती हो 
जायगी, पाप का भारी भार उठाना पड़ेगा क्षोर फिर ससार-सागर से पार 
होता कठित हो जायया । तब विचारयान्‌ व्यक्ति वियास्ता है थि हमे संसार 
के क्षणिक सुखो के पाने के लिए अपनी बात्मा को काली नही बरता ८ भौर 
न पाप के भार वो ढोना है। वह जानता है कि यह सानुए पर्याय बढ़ी कठिनाई 
से मिली है। मदि इसे हमने इन काम-भोगो मे आसक्त होरर सो ही। गबा 
दिया तो फिर जांग अनन्तकाल म भी दसे पाना कठिन है। अत मुझे तो 
आत्म-साधना में हीं जगे बढते रहना चाहिए ॥ सासारिका लक्ष्मी ता पुप्मवानी 
के साथ आगे स्वयमेव प्राप्त होती जायगी । उसके पाने के लिए मुझे अपनी 
आत्मा को पाप के महापंऊ में नही डुबोना है । जिस पुरुष से आत्म-कल्याण ही 
बात सुत्र लो है, वह पापमार्ग या अकल्याणकारी बस्तु को ओर आनर्पित नही 
होता है । किन्तु जिसने आत्म कल्याण की बात सुनी ही नही है, बह तो उस 
ओर आकर्षित हुए ब्रिया नही रहेगा । 


आप लोग यहा उपदेश सुनने को जाये हैं और मे सुनाने के लिए बैठा 
हुआ हू । भाई, यह भगवदु-वाणी तो निर्मेल जल ये घारा हैं। जो इसमे 
ड्वंकी लगायया, वह अपने सासारिक सनन्‍्तापो को दूर कर आत्मिक अनन्त 
शान्ति को प्राप्त करेगा । इस भगवदु-वाणी को सुनते हुए हमे एक ही घ्यान 
रखना चाहिए कि हे प्रभो, मैं तेरा हू और तू मेरा है । परस्तु आप तो जगव- 
प्रभु चन गये और मैं त्तेरा भक्त होकर के भी अब तक दास ही बना हुआ हु । 
तैरे सम कक्ष होने में मेरे भीचर क्या कमी रह गई ? जो कमी मेरे मन-वचन- 
काया मे रह गईं हो, बह बता, से उसे दूर करू गा । यदि इस प्रकार के विचार 


सुनो और गुतो ! . इ्र्छ 


आप लोगों के भीतर उठने लगें तो देखिये, [आप लोगों का कितने जल्दी जगत्‌ 
से उद्धार नहीं होता हैं ? परन्तु समय का परिवर्तन तो देखो कि हम भगवान्‌ 
के इस दुःखापहारक और सुख-कारक दिव्य सन्देश को सुनाने के लिए सर्वत्र 
भटक रहे हैं, पर भगवात का कोई सच्चा भक्त आगे बढ़कर आता ही नहीं है 
और सव लोग दूर-दूर भागते हैं कि कहीं महाराज हमें मू ड़ न लेवें । परन्तु भाई, 
हम यह सब जानते हुए भी आपको वार-वार सुनाने का प्रयत्त , करते हैं। 
इसका कारण यही है कि ग्रुरु का हृदय माता के समान होता है | जैसे बच्चा 
दूध नहीं पीना चाहता, तो माता उसे अनेक प्रकार से फुसलाकर दुध पिलाने 
का यत्न करती है, वच्चा दवा नहीं पीना चाहता तो हाथ पकड़कर और भुख 
फाठकर भी जबरन उसे दवा खिलाती है। बच्चा ऐसे समय रोता है, हाथ- 
पैर भी फटकारता है और भला-दुरा भी कहता है तो वह उस पर कोई घ्यान 
नहीं देती है जौर बच्चे की शुभ कामना से प्रेरित होकर वह यह सब करती 
है । भाता की भावना सदा यही रहती है कि मेरा वालक स्वस्थ और सीरोग 
रहे । हमारी भी सदा यही भावना रहती है कि जाप लोग इस भव-रोग से 
मुक्त हों. जोर सच्चे सुखी बनें । इसी से प्रतिदिन सुनाते हैं और सोचते हैं 
सुनाते-सुनाते कभी तो किसी न किसी पर कुछ न कुछ असर तो होगा ही । 
कहा भी है कि-- 


अगर लाखों-फरोड़ों का करे कोई दान पुण्य प्राणी 
मगर लव मात्र फो संगत खास मुक्ति दिखाती हे” 


यदि कोई व्यक्ति लाखों करोड़ों रुपयों का भी दान-पुण्य कर दे और उसके 
फल के सो ढेर भी खड़े कर दे तो भी एक लवमात्र के सत्संग का उससे 
भी महान्‌ फल होता है | एक मुहूर्त में एक करोड़ साठ लाख सतत्तर हजार दो 
सौ सोलह लव होते हैं । ऐसे एक लव-मात्र की भी सत्संगति मनुष्य को महा- 
फल देती है । 

भाइये, आपको पता है कि वाल्मीकि जैसा डाकू पुरुष भी महात्मा बन 
गया, तुलसीदास जैसा कामी पुरुष भी सन्‍त वन गया, और चिलायती कुमार 
भी साधु वत गया। यह सब सतसंगति का ही प्रताप है। और रादुपदेश के 
सुनने का प्रभाव है । एक त्यागी पुरुष के वचन सुनने से जीवन भर का जहर 
दूर ही जाता है। जिस वीसार के वचने की आशा न रही हो, वह यदि किसी 
डाक्टर वे एक इंजेक्शन से जांखें खोल दे और बच जाय तो क्या यह उस 
डाक्टर और औपधि का प्रताप नहीं है ? इसी प्रकार त्यागी-महात्मा के वचन 


डे२६ प्रवचन-सुधा 


शी कानो में पठ जायें, तो एक ही वचन से उसका उद्धार हो सकता है। 
आपको यह विचारने की आवश्यकता तहीं है कि अभी तक इतना सुत लिया। 
फिर भी बेडा पार नही लगा, तो थागे क्‍या लग्रेगा | अरे भाई, शुद्र हृदय से 
सुना ही कहा है ? यवि शुद्ध हृदय से सुना जाय और कलेजे पर चोट पढ़े तो 
तुम्हारी बुद्धि तत्काल ठिक्नाने पर जाजाय और जग से वडा पार हो जाय । 
हम तो इसी आशा को लेकर प्रभु के ममलमय वचत सुना रहे है। प्रभु ने 
यही कहा हू कि हे भव्य जीवो, जिन सासारिक वस्तुओ से तुम मोह कर रहे 
हो, वें तुम्हारी नही है, उनको छोडों और जिस वेराग्य और ज्ञान से तुम दूर 
भागते हो बन प्रेम नही करते हो, वे तुम्हारी हैं। इसलिए पर मे प्यार 
छोडकर अपनी वस्तु से प्यार करो । तभी तुम्हारा उद्धार होगा । 


एक वार एक पंडित काशी से शास्त्र पढकर अपने देश को जा रहा था | 
मार्ग मे एक वडा नगर मिला । उसने सोचा कि खाली हाथ घर ग्या जाऊ ?ै 
कुछ न कुछ दान-दक्षिणा लेकर जाना चाहिए, जिससे कि घर के लोग भी 
प्रसन्न हो । यह विचार कर वह उस नगर के राजा के पास गया और उन्हें 
आशीर्वाद दिया | राजा मे पूछा--पडितजी, कहाँ से आ रह हा ? उसने कहा- 
महाराज, काशी से पढकर जा रहा हू । राजा ने पुछा--क्या-क्ष्या पढा है ? 
उससे कहा- महाराज, मैंने व्याकरण, साहित्य इतिहास ज्योतिष, वैद्यक 
पुराण, बेद, स्मृति आदि सभी ग्रन्थ पढे हैं ॥ राजा ने कहा बहुत परिश्रम 
किया हैँ | वताझो, अब आपकी क्या इच्छा है ? पढित न कहा--जितना कुछ 
सैंन पटा है, वह सब आपको सुनाना चाहवा हूँ । राजा ने कहा--इतना समय 
मुझे नहीं है। आप तो दो-चार श्लोकों म सब वेद-पुराणो का सार सुना 
दीजिए | तब पछित ने कहा--महाराज, में त्तो एक इलोक मे ही सवका सार 
सुना सकता हूँ । राजा ने कहा--सु्रा इये | वह वोला--महाएराज, सुनिये -- 


अध्टादशपुराणेपु, व्यासस्थ वचन. हयम्‌ । 
परोपकार_ पुण्याय, पापाय परपीडनस्‌ ॥॥ 
ब्यासजी ने अपने अठारहो पुराणों में और सर्वे केद-वेदाग, उपनियदु, 
भागवत, गीता बादि में सारभूत दो ही दचन कहे हैं कि पर प्राणी का उपकार 
करवा पुण्य कार्य है और पर-ब्राणी को पीडा पहुच्चाता पाप कार्ये हे । मनुष्य 
वो पाप कार्य छोंटकर के पुण्य कार्ये करता चाहिए । 


यह सुनकर राजा वहुत प्रसन्न हुआ और फिर उसने कहा--आत्म- 
कल्याण दी तो वात आपने बहुत सुन्दर वतलाई । अब यह बतलाइय कि किस 


सुनो और गुनो : शेर 


चस्तु के सेवन से शरीर सदा सीरोन रह सकता है । तव उसने कहा--एक 
हरडे के सेवन से मनुष्य जीवत भर नीरोय रह सकता है। वैद्वक शास्त्र में 
हरीत की (हरडे) को मात्रा के समान जीवन-रक्षिका वंताया गया है । "हरीत 
को भू क्षु राजन ! सातवतू हितकारिणी !” 
पंडित के दिये गये उत्तर से राजा बहुत प्रसन्न हुआ और उसे भरपूर 
वक्षिणा देकर विदा किया । 
जीवत अमुल्य है 
भगवान महावीर ने समय को सबसे अमूल्य बताया है ओर बार-बार 
गीतम के बहाने से सब प्राणियों को सम्बोधघन करते हुए कहा है कि समय 
गोयम, सा पममायए' । अर्थात्‌ हें गौतम, एक समय का भी प्रमाद मत करो । 
इस एक प्रभाद में सर्वे पापों का समावेश हो जाता है। आठ मद, चार कपाय, 
इन्द्रियों के पांचों विषय, निद्रा और चारों प्रकार की विकथाएं, ये सब प्रमाद 
के ही अन्तर्गत हैं । भाई, भगवान महावीर का यह एक ही वावय हमारा उद्धार 
करने के लिए पर्याप्त है। जब भगवान के एक ही वचन में इतना सार भरा 
हुआ है, तब जो भगवान के कहें हुए अनेको बचनों का श्रवण करते है और 
उन्हें हृदय में धारण करते हैं, तो उनके आनन्द का क्या कहना है ? सब बचनों 
को सुनने वाला तो नियम से सुख को प्राप्त करेगा ही । 
बन्धुओ, मनुष्य का जीवन स्वल्प है। उसमें भी अनेक भआधि-व्याधिया 
लगी हैं । फिर कुटुम्व के भरण-पोपण से ही मनुष्य को अवकाश नहीं मिलता 
है और श्ास्‍्तों का ज्ञान तो अगम-अपार है । इसलिए हमें सार वात को ही 
स्वीकार करना चाहिए । 
महाभारत के समय की वात है जब कि कौरवों और पाण्डवों की सेवा 
युद्ध के लिए आमने-सामने मोर्चा बाधे खड़ी हुई अपने-अपने सेनापतियों के 
आदेश की प्रतीक्षा कर रही थी | उस समय अजु'न ने श्री कृष्ण से कहा--- 
भगवन्‌, बताइये, यहा १र कौन-कौन मेरे शत्रु है, जिन पर मैं प्रहार करू ? 
तब श्री कृष्ण ने सामने खडे हुए भीष्म, द्रोण, कर्ण, और कौरव आदि को 
बताया । अजु न दोला--- 
आचार्याः पिचर. पुन्नास्तवेव च पितामहाः 8 
सातुला. श्वसुरा: पौत्ा: श्याजाः सस्वन्धिनस्तथा ॥ 
एदान्न. हच्तुमिच्छामि, . घ्नतोष्पि मधुसूदन 
अधि ज्ेेलोक्यराज्यस्थ हेतोः कि सु सहीकते ॥ 


शेश्फ प्रवचन-सुघा 


हे मधुसूदन, ये तो मेरे युढजन हैं, पितामह हैं, पुत्र हैं, कोई मामा है, कोई 
श्वसुर है, कोई पौत्र है, कोई साला है और कोई स्वजन-सम्बन्धी है | ये लोग 
भल्ने ही मुझे मारें, पर में इन अपने ही लोगों को नहीं मारना चाहता हूं, 
भले ही इसके बदले मुझें त्रैलोक्य का राज्य ही क्‍यों न मिले ? यह कहकर 
अजु न से अपने हाथ से गाण्डीव घनुप को फेंक दिया ॥ 








रु 


जब श्री कृष्ण ने देखा कि सार। गुड़ ही गोवर हुआ जाता है, तब 
उन्होंने भज्जु त को सम्बोधन करते हुए कहा--- 
न जायते स्रियते वा कदाचिन्नायं भूल्वा सलघिता वा न भूयः । 
अजो नित्यः शाश्वतो5यं पुराणों न हन्यते हन्यमाने शरीरे ॥॥ 
यह जीव न कभी उत्पन्च होता है और च कभी मरता है, न कभी हुआ 
है और न कभी होगा । यह तो शाश्वत, नित्य, अज ओर पुराण हैं । यह शरीर 
के मारे जाने पर भी नहीं मरता है | किक्तु-- 


चासांसि जीर्णानि यथा विहाय, नवानि गृल्नाति तरोष्परामि। 
तथा शरीराणि विहाय जीर्णात्यन्यानि संयाति नवामि देही ॥ 
जैसे सनुप्य पुराने बस्त्रों को छोड़कर नये दूसरे वस्त्रों को धारण करता 
है, इसी प्रकार जीव मी पुराने शरीरों को छोड़कर नये शररीरों को धारण 
करता है । इसलिए तू विकल और कायर मत्त वन । किन्तु निर्भय होकर युद्ध 
कर | ये कौरव तेरे वहुत बड़े अपराधी हैं । इच लोगों ने तुम्हारे साथ छः महा 
अपराध किये हैं । पहिले तो इत लोगों ने भीष्म को विष दिया । दूसरे द्रौपदी 
का चीर हरण कर लाज लेनी चाही । तीसरे लुम्हारा राज्य लिया । चौथे 
जंगल में तुम लोगों को मारने के लिए आये । पांचवे गायों को घेर कर ले 
जाने का प्रयास किया और छठा अपराध यह कि तुम लोगो को मारने के 
लिए फिर आये हैं । इसलिए इन दुष्टों को दण्ड देवा ही चाहिए | अर्जुन कहीं 
फिर ढीला न पड जाय, इसलिए श्री कृष्ण ने फिर कहा--- 

सेन छिन्दन्ति शस्‍्त्राणि, नेने दहति पावक:। 

चु चैन बलेदयन्त्वापो सन शझोषयति सावुतःता 

अच्छेद्योड्यमदाह्मोड्पमक्लेयोडशोस्थ. एव. चा। 

नित्य: सर्वगतः स्वाणुरचलोउप सनातनः व 

अव्यक्तोध्यमचिन्त्योब्यमविकायों उयमुच्यते त 

तस्मादेन॑. विदित्वेच॑. चानुजश्ोचितुमहँसि ॥ 
इस जात्मा को न शस्त्र, छेद सकते हैं, च अग्नि जला सकती है, न पानी 
गला सकता हैं, न पवन सुखा सकता हैं। अतः यह बात्मा अच्छेय है, अदाह्म 


सुनो और गुतो हु बे२६ 


है, अवलेदय और अशोष्य है । यह नित्य, सर्वेगत, स्थाणु, अचल, 
सनातन, अवच्यक्त, अचिन्त्य और अविकार्य कहा जाता है ॥ इसलिए 
तू इसे अजर जमर जान जीर इनको' दण्ड देने में किसी प्रकार का शोच 
सत कर | 

श्री कृष्ण के इस प्रकार उपदेश होकर अजु न युद्ध के लिए तैयार ही गया 
और अन्त में अपने शत्तु ओं पर विजय पाई। 

भाइयों, आत्मा के इन नित्य निविकारी स्वन्नाव का वर्णन ध्रायः सभी 
आस्तिक दर्शनों में किया गया है ॥ अतः हमें सभी मतों में जो उत्तर और सार 
चस्तुए हृष्टिगोचर हों, उन्हें ले लेना चाहिए। सिद्धस्नेच दिवाकर तो मगवान 
की स्तुति करते हुए कहते हैं--- 


सुनिश्चित नः परतन्त्रयुक्तिषु स्फुरस्ति या. काश्चत सुक्तिसम्पद: 

तवैब ताः पूर्णमहार्णवोत्थिताः जिन प्रमाणं तब वाक्यविप्रुषः ॥ 

हे जिनेन्द्र देव, परमत्तों में जो कुछ भो सूक्तिसम्पदाएं हष्टिगोचर होती 
हैं, वे सब आपके पूर्वश्रूतरूप महार्णव से उठे हुए वचन-शीकर हैं, जल कण 
हैं यह सुनिश्चित है । 

उक्त कथन का सार यही है कि जहाँ कहीं भी कोई उत्तम और सार-युक्त 
वात दिखते उसे विना किसी सन्देह के भ्रहण कर लेना चाहिए ओर जो भी 
आात्म-महितकारी दिखे उसे छोड़ देना चाहिए । पहले भली घुरी बात को 
सुनना चाहिए, सुनकर समझना चाहिए और समझकर मनन करना 
चाहिए, फिर अहितकर की छोड़ देना चाहिए--इसे ही कहते हैँ सुतता और 
गुनमा । 


सुना, पर गमरुतरा नहीं तो “? 

ज्ञाता धर्मकथासूत में एक कथानक आया है कि पूर्वकाल में इसी भारत 

बर्ष की चम्पानगरी में एक साकन्दी नाम का सेठ था । उसके दो पुत्र हुए-- 
जिनरक्ष और जिनपाल | थे सैकड़ों मनुष्यों को साथ लेकर और नामा प्रकार 
की चीजे लेकर व्यापार के लिए जहाज-द्वारा देशान्तर गये । वहां जब खुब धन 
कसाकर वापिस लौट रहे थे, तब समुद्री तूफान से जहाज नण्ठ हो गया और 
वे एक काप्ठ-फलक के सहारे किसी दायू के किनारे जा पहुँचे । जब वे दोनों 
उस ठापू पर जाने लगे तो एक पुतली से भी मना किया । परन्तु वे वहीं माने 
और उस पर चढ़ते हुए चले गये । भाई, आप लोग ही जब बड़े बूढ़ों गौर 
गुरुजनों तक का कहना नहीं मानते, तो वे एक स्त्री का कहना तो कैसे मानें । 


झ्३ृ० प्रवचन-सुधा 


आगे बढने पर उस द्वीप की देवी श्गार करके सामने आई और स्वागत 
करती हुईं उन दोनों भाइयो को अपने महल में ले मई। उसने कहा--हमे 
मालूम है कि तुम लोगो का सर्वेस्व समुद्र मे नप्ट हो गया है। अब तुम लोग 
कोई चिन्ता मत क्रो । यह रत्न दीप हे और मेरे भण्डार मे अपार सम्पदा 
है । अत यही रहो और हमारे साथ सासारिक सुख भोगो । वे लोग थीं काम- 
भोगो में लुभा गये ओर उसके साथ सुख भोगते हुए रहने लगे । एक वार उसे 
इन्द्र के पास से घुलावा आया तो उसने जाते हुए कहा--देखो, यदि यहा पर 
मेरे घिना तुम लोगो का चित्त न लगे तो इस महल के चार उद्यान है, यहा 
पर वाबडी-सरोचर आदि सभी मनोरजन के साधन हैं, अत घूमने चले 
जाता । पर देखो उत्तरवाले उद्यान में भूल करके भी मत जाना ॥ बहा 
प्र भयकर राक्षस रहता है वह तुम्हे खा जायगा। यह कहकर वह देवी 
चली गई । 


जब उन दोनो भाइथो का मन महल म॑ नही लगा तो बे पहिले कुछ देर 

तक पूव दिशा के उद्यास में गये | कुछ देर घूमने के वाद चित्त नहीं लगने से 
वक्षिण दिशा के उद्याव में गये और जब वहा भी चित्त नही लगा तो पश्चिम 
दिशा वाले उद्याच मे जाकर घूमे | जब वहा भी चित्त नही लगा भौर देवी भी 
तब लक नही थाई, तो उन्होने सोचा कि उत्तर दिशा के उद्यान भे चल कर 
देखना तो चाहिए कि कैसा राक्षस है, अत वे साहस के साथ उसमे भी चले 
गये । भीतर जाबर के बया देखते हैं कि वहा पर सैकडा नर ककाल पडे है 
चारो भोर से भयकर दुर्गन्‍्ध आ रही है | गागे वढने पर देखा कि एक मनुष्य 
शुली पर टया हुआ अपनी मौत के क्षण ग्रिन रहा है। उससे उन्होने पूछा-- 
भाई, तुम्हारी यह्‌ दशा किसने की है ? उसने बताया कि जिसके मोह-जाल मे 
तुम लोग फ्स रहे हो, बह एक दिन हमे भी इसी प्रकार से फूसला करके ले 
आई थी । कुछ दिन तक उसने मेरे साथ भोग भोगे । जब मुझे क्षीणवीर्य देखा 
तो इस शूली पर टाग कर तुम लोगो को बहका लाई है । यहा पर जितने भी 
नर कक्‍्यातव दिख रहे हैं, वे सब उसी डायन के कुकृत्य हैं । यह सुतकर वे बहुत 
डर । उम्होंमे उससे वच निकलने का कोई उपाय पूछा । उसने कहा--इधर से 
उत्तरते हुए तुम लोग समुद्र बा किनार जाओ । वहा पर समुद्र का रक्षक एक 

यक्ष आकर पूछेगा क्लि बया चाहते हो । तव तुम अपने उद्धार की वात कहना । 

बह घोडा वबतकर और भपनी पीठ पर वंठा करके समुद्र के पार पहुच्रा देगा । 

यह सुनते हो वे दोनों उस द्वीप से जल्दी जल्दी उत्तर और समुद्र के किनारे 

पहच वार यक्ष वी प्रत्तीक्षा करते हुए मगवान का नाम स्मरण करने लगे । 


सुनो और ग्रुनो ! ३३१ 


थोड़ी देर के वाद - यक्ष प्रकट हुआ | उसने पूछा---क््या चाहते हो ? इन दोनों 
ने कहा - हमें यहां से उस पार पहुंचा दो, जिससे हमारा उद्धार हो जावे । तव 
यक्ष ते कहा - देखो, मैं घोड़ा वनकर तुम लोगों को अपनी पीठ पर बैठा करके 
पार कर दू गा । मगर इस बात का ध्यान रखना कि यदि वह देवी आजाबे 
ओर तुम्हें भ्रलोभन देकर लुमावे और वापिस चलने के लिए कहे तो तुम पीछे 
की ओर मत देखना । यदि देखा तो मैं तुम्हें वहीं पर समुद्र में पटक दूंगा 
ओर वह तुम्हें पकड़ कर तलवार से तुम्हारे खंड-खंड करके मार देगी । यदि 
तुम्हें हमारा कहना स्वीकार हो तो हमारी पीठ पर बैठ जाबो । उत्तके हां करने 
पर यक्ष ने घोड़े का रूप चनाया वे दोनों उसकी पीठ पर सवार हुए भौर वह 
तीन्र वेग से उन्हें ले कर उड़ चला । इतने में ही वह देवी अपने स्थान पर आई 
भर उन दोनों को वहां पर नहीं देखा तो उसने सब उद्यानों को देखा । अन्त 
में वह उड़ती हुई समुद्र में पहुंची तो देखा कि वे दोनों यक्षाश्व की पीठ पर 
चढ़े हुए जा रहे है । तव उसने पहिले तो भारी भय दिखाया । पर जब उन्त 
दोनों में से किसी ने भी पीछे की ओर नही देखा, तव उसने मन भोहिनी 
सुन्दरी का रूप बनाकर हाव-भाव और घिलास विमयपूर्वक करुण चचनों से 
इस दोनों को मोहित करने के लिए अपना माया जाल फैँलाया । उसने 
कहा-हे मेरे प्राणनाथो, तुम लोग मुर्क छोड़ कर कहां जा रहे हो ? मैं तुम्हारे 
बिना कैसे जीवित रह सकूंगी ? देखो, मेरी ओर देखो । मुझ पर दया करो 
ओर वापिस मेरे साथ चलकर दिव्य भोगों को भोगो । इस प्रकार के बचनों 
को सुनकर जिनपाल का चित्त तो चलायमान नही हुआ ॥ किन्तु जिनरक्ष का 
चित्त भ्रलोभत्तों से विचलित हो गया और जैसे ही उसने पीछे को ओर देखा 
कि यक्ष से उसे तुरन्त पीठ पर से नीचे गिरा दिया । उसके नीचे गिरते ही 
उस देवी ने उसे भाले की नोंक पर लें लिया ऊपर उछाल कर तलवार से 
उसके खंड-खंड कर दिये | जिनपाल अडिग रहा । उसे यक्ष ने समुद्र के पार 
पहुंचा दिया | पीछे उसे धन-माल के साथ चम्पा चयरी भी पहुंचा कर वापिस 
अपने स्थान को लौट आया | 


भाइयो, इस कथानक से यह शिक्षा लेनी चाहिए कि जिन काम-भोगों को 
हमने छुःखदाबी समझ कर छोड़ दिया है, उन्हें नाना प्रलोभनों के सिलने पर 
भी उनकी ओर देखें भी नहीं । अन्यथा जिनरक्ष के समान दु.ख भोगना पड़ेंगा 
जिनरक्ष ने सुना तो सही पर ग्रुत्ता नहीं, उस पर असल नहीं किया जिस कारण 
उसका सर्वेताश हो गया | आप भी बचपन से सुत्र रहे हो, संसार की दशा देखते- 
देखते यूढे ही चले हो, फिर भी नही चेत रहे हो । जिस भाई का तुमने लालन-पालत 
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किया और अपनी कमाई में स आध्य हिस्सा दिया, चही भाई जरा सी बात पर 
तुम्हे मारने के लिए लाठी लेकर तंयार हो जाता है। जिस पूत्र ये लिए तुमने 
अपने राब सुर छोड़े और स्वय भूसे रहकर पाल पोख कर यढ़ा किया, वही एक 
दिन सब कुछ छीमकर स्वयं मौज करता है और तुम्हें दर-दश का भिखारी 
बना देता है । जिस सनी की इच्छाओं को पूरा करने के लिए तुमने हजारों 
पाप किये और लाखों कष्ट सहे वही निर्धनता और निर्वलता आ जाने पर 
तुमसे मुख मोड लेती है ॥ ससार के ये सब सम्बन्ध स्वार्थ से भरे 60 हैं और 
अन्त में उस रत्मद्वीपवासिनी देवी के समान मरणान्तक कण्ट देने वाले हैं । 
किन्तु जो जिनपाल के समान इस सबसे मुथ मोठकर और गुर बच्तनों पर 
श्रद्धान कर आग्रे वी ओर ही देखते हुए चढते चले जाते है, वे सर्वे दु खो से 
पार होवर निराबाध सूख के भडार अपने मोक्ष घर को पहुच जाते हैं । 
इसलिए पिछली बातों को विसार कर आग वी ही घिचारणा करनी चाहिए । 
कहा भी है--- 
बीती ताहि. बिसार दे, आगे फी सुधि लेय । 
भाइयो, भगवास ने तो ससार को सर्वेथा छोदमे का ही उपदेश दिया है । 
परन्तु जो उसे सर्वथा छोडने में अपने को असमर्थ पाते हैं, उन्हे श्रावक्र धर्म 
को स्वीकार करने के लिए बहा है । अत आप लोगो की जैसी भी स्थिति हो 
उसके अनुसार आत्मकल्याण में लगना ही चाहिए ! यदि भौर अधिक 
कुछ नही कर सकते तो तुलसीदास वे शब्दों मे दो काम तो कर ही सकते हो २ 
छुलसी जग में आय के, कर लीजे दो फाम । 
देने को दुकडा भला, लेने को हरिनाम १ 
एक तो यह कि अपन भोजन में से एक, आधी चौथाई रोटी भी गरीब 
बुभुक्षित दुखित प्राणी को खाने के लिए अवश्य दो औौर लेने के नाम पर एक 
अगवान का नाम लो । परन्तु अन्याय और पाप करके घन कमाना छोड दो। 
दुखीजनो की वैयातृत्य करो, सेवा करो, और असहायो की जितनी बसे 
सहायता करो । हमेशा सत्पुरुषो की सगति करो और उनके उपदेशो को सुनो । 
सुनने से ही तुम्हे भले बुरे का ज्ञाव होगा और तश्ची तुम बुरे का त्याय कर 
भले कार्य को करने में लग सकोगे। सुनने से मसख्य लाभ है। सुनकर सार 
को ग्रहण करो और अपना जीवन उत्तम बनाओ । 


बिल स० २०२७ कातिक शुक्ला १२ 
जोधपुर 


रू |. पर्मकथा का ब्येय_ द्ध धर्मंकथा का ध्येय 





एक शब्द : अनेक रूप 

सदूगृहस्थो, आपके सामते कंश्रा का प्रकरण चल रहा है। किसी वस्तु 

के कथन करने को, महापुरुषों के चरित-वर्णन करने को कथा कहते है । 
कथा शब्द के पूर्व यदि 'वि! उपसर्ग लगा दिया जावे तो “विकथा' वन जाता 
है, और अर्थ भी खोटी कथा करता या वकवाद करना हो जाता है। शब्दी 
की उर्त्पत्ति धातुओं से होती है। किसी एक धातु से उत्पन्न हुए एक शब्द 
के आगे प्र वि समू आदि उपसर्गों के लग जाने से उस धातु-जनित भूल शब्द 
कर अर्थ वदल जता है। जैसे हु घातु है, इसका कर्थ 'हरण करना' है, 
इससे प्रत्यय लगाने पर “हियते' इतिहार: इस प्रकार से 'हार' शब्द बना । 
अब इस “हार शब्द के आगे आग उपसगे लगाने पर “आहार शब्द बन 
गया और मूलधात्वर्थ बदल कर उसका अर्थ भोजन हो गया। यदि उसी 
हार शब्द के आगे “वि! उपसर्ग लगा दिया जाय, को 'विहार' शब्द बन 
जाता हैं और उसका अर्थ घूमता-फिरना हो जाता है। यदि “वि हटाकर 
“प्र! उपसगे लगा दिया तो 'प्रहार' शब्द वन जाता है और उसका अर्थ किसी 
पर शस्त्र आदि से वार करता ही जाता है। यदि “प्र' हटाकर 'सं” उपसर्ग 
लगा दिया तो 'संहार', शब्द बन जाता है और उसका अर्थ सर्वेधा नाश 
करना हो जाता है। यदि 'सं की हटा कर 'परि' उपसर्ग लगा देते है, तो 

रे३रे 


बे३४ प्रवचन-्मुध्रा 


परिहार शब्द बन जाता है जौर उसका अर्य त्याग! करना हो जाता है । 
इसलिए कहा गया हैं कि-- 
उपसयेंण घात्वयों बलादन्यन नीयते । 
प्रहाराहार-सहार - विहार-परिहररयत््‌ ॥ 
अर्थात्‌ उपसर्ग से घातु का भूल बर्थ बलपूर्वक अन्यरूप में परिवर्तित 
कर दिया जाता है। जैसे कि हार के प्रहार, आहार, सहार, विह्यर कौर 
प्रिह्वार अर्थ हो जाते हूँ । 
इसी प्रकार “कथ्‌' धातु से बने 'कथा' शब्द का बर्थ भी वि उपसग 
लगने से 'विकथा' रूप मे परिवतित हो जाता है 
व्याकरणशास्त्र के अनुसार एक-एक घातु के अनन्त वर्य होते हैं। उसमे 
प्रत्यय और उपसर्ग भेद से नये-तये शब्द बनते जात हैं और उनसे नया-नया 
अथ व्यक्त होता जाता है । यदि कोई शब्दशास्न का विद्वान है, तो जीववभर 
एक ही शब्द के नवीन-नवीन आर्थ प्रकट करता रहेगा । इस्रेलिए कहा गया 
है कि 'अनन्तपारं किल शब्दशास्त्रम' अर्थात्‌ शब्दशास्त्र का कोई पार नहीं 
है, चह अनन्त है, यानी अच्त-रहित है । 
इस प्रकार प्रत्येक शब्द के भनेक अर्य होते हुए भी ज्ञानीजन प्रकरण 
के अनुसार ही उसका विवक्षित अर्थ ग्रहण करते हैं । जैसे--'सैन्धव' शब्द 
का अर्थ 'सेंघा नमक' भी है गौर सिन्बु देश में पैदा हुआ घोडा भी है। अब 
थदि भोजन के समय किसी ने कहा --'सैन्धव गानय' आर्थातू सैन्घव' लाओ, 
तो सुनवेवाला उस अवसर पर घोडा नहीं लाकर 'सेघा तमक' लायेगा। 
इसी प्रकार वही शब्द यदि कही जाने की तैयारी के समय कहा जायगा तो 
सुतवेबाला व्यक्ति चमक को नही लाकर के “घोडा” को लायेंगा, क्योकि 
वह देखता है कि यह जाने के समय कहा गया है, अत “सैन्घव' (घोडा) 
की आवश्यकता है न कि नमक की । 
यही तियम स्वेतर समझता चाहिए कि भले ही प्रयुक्त शब्द के अनेक 
अर्थ होते हो, किन्तु जिस स्थाव पर, जिस अवसर में और जिन व्यक्तियों 
के लिए कहा गया है, वहा के उपयुक्त अर्थ को ग्रहण किया जाय और वहा 
पर बनुपयुकक्‍त या अवावश्यक जर्थो को छोड दिया जाय । 
चार प्रकार की कथा : 
भगवान्‌ ने चार प्रकार की कथाय कही है | यथा--- 


'कहा चउव्विहा पण्णत्त । त जह आख्खेवणी बिक्खेवणी संवेबणी, 
लिब्बेषणी । 
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अर्थात्‌--भगवान की देशना रूप कथायें चार प्रकार की होती हैं--- 
माक्षेपणी, विक्षेपणी और संवेदनी और तिर्वेदवी | जो नाना प्रकार की एकान्त 
हृष्टियों का और पर-मतों का निराकरण करके छह द्रव्य और नव पदार्थों 
का सिरूपण करे, उसे आक्षेपणी कथा कहते है। जो श्रमाण और नयरूप 
युक्तियों के दारा सर्वथा एकान्तस्वरूप बादों का विराकरण करे, उसे विक्षें- 
पणी कथा कहते हैं । पुण्य के वर्णन करने वाली कथा को संवेदनी कथा कहते 
और पाप के फल का वर्णव करने वाली कथा को निर्वेदनी कथा कहते हैं । 
अथवा संसार, शरीर ओर भोगों से वैराग्य उत्पन्न करनेवाली कथा को 
निर्बेदवी कथा कहते हैँ । जैसा कि कहा है-- 


आक्षेपर्णी तत््वचिघानभूता विक्षेपणी तत्त्वविगनन्‍्तशुद्धिम्‌ 
संवेगिनी घर्मफलप्रपंचां लिर्वेदिनी चाह कथां विरामाम्‌ ॥ 
आक्षेपणी कथा तत्त्वों का निरूपण करती है । विक्षेपणी कथा त्तत्त्वो 
में दिये जाने वाले दोपों की शुद्धि करती है। संवेदनी कथा धर्म का फल 
विस्तार से कहती है और निर्वेदिनी कथा बैराग्य को उत्पन्न करती है। 
मनुप्य के जीवन के लिए ये चारों द्वी कथायें उपयोगी हैं, अतः भगवान्‌ 
ने इन चारों कयाओ का निरूपण किया है। देखो--मनुष्य के शरीर मैं 
जब कोई बीमारी घुल-मिल जाती हैं ओर डाक्टर या वैद्य लोग कहते 
हैँ कि अमुक प्रकार के अभक्ष्य पदार्थों के सेवत करने से यह विकार उत्पस्त 
हो गया है अत: पहिले रेचक ओऔपधि देकर उसे वाहिर निकालना होगा, उत्त 
अभक्ष्य मास-मदिरा आदि का सेवन बन्द करना होगा ओर अम्ुक इंजेक्शल 
शरीरस्थ कीटाणुओं को समाप्त करता होगा । पीछे बमुक औषधि के सेवल 
से इसके शरीर का पोपण होगा। इसी प्रकार भगवान्‌ ने भी बताया कि 
देखो---अन्यमतावलम्बियों के कथन से तुम्हारे भीतर जो मिथ्यात्व और 
अज्ञान उत्पन्ध हो भया है, तथा हिंसादि पापरूप प्रवृत्ति से जो विकार पैदा हो 
गया हैं, पहिले उसे दूर करो पीछे यथाय॑तत्त्वों का श्रद्धान कर अपने आचरण 
को शुद्ध करो वो तुम्हारी जन्म-जरा-मरण रूप बीमारी जो अनादिकाल से 
लगी हुई चली जा रहो है, वह दूर हो जायगी । बस, इस प्रकार की धर्मे- 
देशना को ही आक्षेपणी कथा कहते हैं । 


दूसरी कया है विक्षेपणी । विशक्षेप का अर्थ है--एक की वात को काट 
कर अपनी वात कहना ? जैसे किसी बीमार के लिए एक ड्यक्टर ने किसी 
दवा के सेवन के लिए कहा। तब दूसरा डाक्टर कहता है कि इसमें क्‍या 
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रखा है ? इसे बन्द कर मेरी दवा लो। इसी प्रकार संसार में खोटे प्रवचनों 
का प्रचार करने वाले पाखण्डी बहुत हैं। उनका सिराकरण करने वाले और 
परस्पर में लड़ते-झगड़ले वाले वहुत हैं। उनके विवाद को दूर कर भपेक्षा 
और विवक्षा से कथन करने वाला स्याद्वादरूपी सबसे वड़ा चिकित्सक कहता 
है कि रेचल के लिए असुक औषधि का लेना भी आवश्यक है और फाचन के 
लिए असुक भौपधि भी उपयोगी है. तथा शरीर-पोषण के लिए अमुक औपधि 
श्रेष्ठ है, इस प्रकार यह स्याद्वादरूपी महाव॑द्य सबके पारस्परिक विक्षेपों को 
दूर कर और वस्तु का यथार्थ स्वरूप बतला करके उन्हें यथार्थ मुक्ति-मार्ग 
का दर्शन कराता है । अत्त: जिज्ञासु और मुमुक्षु जनों के लिए विक्षेपणी कथा 
भी हितकारक है । 
तीसरी कथा का नाम संवेगिती है । समु अर्थात्रु सस्थक्‌ प्रकार से पुण्य 
और धर्म के फल को बता करके वेग पूर्वक जो धर्म और पुण्य-कार्यो मे लगाते 
ओर पाप एवं अधर्म कार्यों से बचाने वाली कथा को संवेगिनी क्रथा कहते हैं । 
नदी में जब वेग जाता है तो उसके सामने कोई वस्तु नहीं ठहर सकती है, 
किन्तु सब वहती चली जाती है। इसी प्रका९ आत्मा के भीतर जब घामिक भाव 
जागृत होता है, तव उसके सामने विकारी भाव नहीं ठहर सकते हैं | 
चौथी कथा का नाम निर्वेदिवी है । जब मनुष्य बार-बार पापों के फलों 
को सुत्तता है। तव उसका मन सांसारिक कार्यो से उदासीन हो जाता है और 
तभी वह उनसे बचने का और सन्मार्ण पर चलते का प्रयत्त करता है ! इसलिए 
बैराग्य बढ़ने वाली निर्वेदिवी कथा का भी भगवात्र ने उपदेश दिया है । 
उक्त चारों ही घ॒र्म-कथाएं' है | घर्म-कथा करने का अभिप्राय है कि हमको 
शान्ति प्राप्त हो और हमारी आपदाएं दूर हों। लोग कहते है कि हमें तो 
सदा चिल्ताएं ही घेरे रहती हैं, एक क्षण को भी शान्ति नहीं मिलती है। 
भाई, ऐसा दयो होता है ? इसका कभी जाप लोगों ने विचार किया है ? यदि 
मनुष्य अपनी चिन्ताओं के कारणों पर विचार करे तो उसे ज्ञात होगा कि 
उसने इस चिन्ताओं को स्वयं ही घेर रखा है। मनुष्य जब अपनी शक्ति, 
पुरुपार्थ और भाग्य को नहों देखकर अमित झौर बसीमित धनादि 
के प्रजोभन में फंसता है, तभी उसे चारों ओर से चिन्ताएँ घेरे रहती हैं । 
यदि वह यह विचार करे कि है आात्मद, तुझे खाने को पाव-डेढ़ पाव का जाहार 
पर्याप्त हैं, सोने के लिए साढ़े तीन हाथ भूमि ओर शरीर ढंकसे के लिए दो 
यज कपड़ा चाहिए है फिर तू क्यों त्रेलोक्य की माया को पाने लिए हाय-हाय 
करता है और क्‍यों चिन्ताओं के पहाड़ को अपने सिर पर ढोता है? इस 
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पक्षियों को तो देख ? जिन वेचारों के पास तो कोई साधन भी नहीं और इन्हें 
कोई सहायता देनेवाला भी नहीं है । फिर भी ये सदा चहकते हुए सदा मस्त 
रहते हैं। थे दिल को भी आजनन्‍्द-किलोल करते रहते हैं और रात को भी 
निश्चिन्त होकर सोते हूँ । जब ये पशु-पक्षी तक भी चिन्ता नहीं करते हैं और 
निश्चिन्त होकर जीवन-थापन करते हैं, तब तू क्‍यों चिन्ता को ज्वाला में 
सदा जलता रहता है । यह चिन्ता की ज्वाला तो चिता से भी भयंकर है। 
जैसा कि कहा है--- 
चिन्ता-चिता इयोमेंध्ये चिन्ता एच गरीयसी । 
चिता दहति निर्जीव॑ चिन्तः वहति सजीविकम्‌ ॥॥ 
चिन्ता और चिता इन दोनों में चिन्ता रूपी अग्नि ही बहुत भयंकर है, 
क्योंकि चित्ताकी अग्ति तो निर्जीव शरीर को (मुर्दे को) जज़ाती है, किन्तु 
चिन्ता रूपी अग्वि तो सजीव शरीर को भर्थात्‌ जीवित मनुष्य को जलाती है । 
चिन्तन करो, चित्ता नहीं 
अतः ज्ञाची मनुष्य को विचार करना चाहिए कि मैं क्यों चिन्ता करूं ? 
यदि जचिस्ता करूंगा तो मेरे सस्तिष्क की जो उर्वेराशक्ति है--प्रतिभा है--वह 
नष्ट हो जायगी । अतः मुझे चिन्ता को छोड़ कर वस्तु-स्वरूप का चिन्तक 
बनना चाहिए। इसलिए हे भाईयी, आप लीग चिन्ता को छोड़कर चिन्तक 
(विचारक) बनें ओर सोचें कि यह आपवा मुझ . पर क्‍यों जाई ? इसकी जड़ 
क्या है ? छूल कारण क्‍या है ? इस प्रकार विचार कर और चिन्ता के भूल 
कारण की खोज करेंगे और चिन्तक बनेंगे तो अवश्य उसे पकड़ सकेंगे भौर 
जब पकड़ लेंगे तो उसे दूर भी सहज में ही कर सकेंगे । अन्यथा चिन्ता की 
अग्नि में ही जलते रहेंगे । भाई, चिन्तक पुरुष ही इस भव की आपदाओं से 
छूट सकता है औरैर भविष्य का, पर भव का भी सुन्दर निर्माण कर सकता है 
ओऔर उसे सुखदायक बना सकता है ! 
मनुष्य चिस्तचशील प्राणी है और इसी कारण उसे चिन्ता उत्पन्न होती 
है, पर उससे जिल्लित रह कर अपने आपको शस्म करना उचित नही है, किल्लु, 
चिन्ता को अपने भीतर घर मत करने दो3॥ वह जैसे ही आवे, उसे उसके 
कारणों का विचार करके दूर करो । पर यह कब संभव है ? जब कि उसके 
भीतर ज्ञान की पूंजी हो और ध्यान की विचारने की प्रवृत्ति हो। चिन्ता के लिए 
तो कुछ नहीं चाहिए, परन्तु चिन्‍्तक के लिए तो सम्यग्ज्ञान और सम्यग्दशेत 
रूपी पूजी की आवश्यकता है । यदि इन दोनों को साथ लेकर चलोगे तो 
सम्पक्चारित्र त्वी स्वयभेव आ जायग्रा । इस पकार जब आप ठोक दिशा में 
ुद 
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प्रयत्न करेंगे तो आपकी सारी चिन्ताएँ--चाहे वे शारीरिक हो, या सानसिक 
इहलौकिक हो, या पारलौकिक, सब अपने आप ही दूर हो जायगी और आप 
अन्धकार-व्याप्त मार्ग से निकल कर प्रकाश से परिपूर्ण राजमार्ग पर पहुच 
जावेंगे जिस पर कि मिश्चिन्त होकर चलते हुए अबनी अभीप्ट यात्रा सहँज में 
ही पूर्ण कर लेंगे और चिर-तिक्षित शान्ति को प्राप्त कर सदा के लिए 
निश्चिन्त हो जावेगे। 
बन्चुओ, आप लोग विचार करे कि डाबटर के द्वारा बतलायी गथ्वी ऊची 
से ऊची औपधि लने, विटामिन की ग़ोलिया खाने और प्रतिदिन दूध पीने पर 
भी यदि हम स्वास्थ्य लाम नही कर पाते है तो कही न कही पर मूल में भूल 
अचश्य है ? वह भूल चिन्ता ही है। जब मनुष्य चिन्ता से ग्रस्त रहता है, 
तब उसका खाया-पिया सब व्यर्थ हो जाता है । किसी ने एक व्यक्ति से कहा--- 
इस बकरे को खूब खिलाओ-पिलाओं ) मगर देखो -यह न मोटा-त्ाजा होने 
पाचे और व कमजोर ही । उस व्यक्ति ने किसी चिन्तक ब्यक्ति से इसका 
उपाय पूछा । उससे कहा -- इसको सिंह के पिजरे के पास बाघ कर खूब-खिलाते- 
पिलाते रहो | न यह धटेगा और न वढेगा | इधर खाने-पीने पर जितना बटगा 
उघर सिंह की ओर देखकर “कही यह मुझे खा न जाय ?” इस चिन्ता से सुखता' 
भी रहेगा। 
धर्मेत्रिय सुदर्शन 
भाइयों, यह चिन्ता वहुत दुरी है । इसे दूर करने के लिए भगवाव ने ये 
पूर्वोक्त कार प्रचार की कथाए बताई है । इनमे से आक्षेपणी और विक्षेषणी 
कथा के द्वारा अपनी आत्मा की कमजोरियो और अनादि-कालीन एवं नवीन 
उत्पन्त हुई मिथ्या धारणाओं को दूर करो, क्योकि उन्त को दूर किये बिना 
शक्ति प्राप्त नही हो सकती है । जब हम इतिहास को पढछते हैं, तब ज्ञात्त होता 
है कि भारत की शन्‌ ओ के आक्रमण करने पर अनेक वार हार की मार खात्ती 
पड़ी और मनेक उततार-चढाव देखने पडे हैं। परन्तु यह भारत और उसके 
निवासी चिन्तन मे जागरूक थे, तो गाज यह स्वतत्र है जौर विदेशियों की 
दासता से मुक्त है | इसी प्रकार बात्म-स्वातन्त्रध की प्राप्ति के लिए जावश्यक 
है कि हम आक्ष पणी और विक्षेपणी कथा के द्वारा आत्म-शुद्धि करे और 
सनेगिती एवं निर्वेदिती कथा के हारा इसे सपोषण देवे और उसका सरक्षण 
करें तो एक दिन आप लोग अवश्य ही सभी सासारिक और आत्मिक 
चित्ताओ से मुक्त होकर के सदा के लिए आत्म-स्वातन्त्य प्राप्त कर लेंगे। 


आत्म स्वातन्त्य की प्राप्ति का नाम ही मुक्ति है, मोक्ष है और उसे ही शिव पद 
की प्राप्ति कहते है । 


घर्मकथा का ध्येय शेर६ 


भगवान महावीर फे समय चम्पानगरी में सुदर्शन नाम का एक बहुत धनी 
सेठ रहता था । उसके अपार धन-सम्पत्ति थी। परन्तु वह सदा इस बात से 
चिन्तित रहता था कि मैं इस घन-वैभव की रक्षा कैसे करू ? किस काम में 
इसे लगाऊं? घन के लिए चोरों का खतस्य है, डाकुओं का आतंक है और राज्य 
का भी भय है। इसी चिन्ता से वह भीतर ही भीतर घुलने लगा । उसे चिन्तातुर 
देखकर उसकी पत्नी मनोरमा ने एक दिन पूछा---ताथ, जाज कल आप इतने 
चिन्तित क्‍यों दिखाई देते हैं ? उसते अपनी चिल्ता का कारण बताया । मनोरसा 
सुबकर बोली - प्राणनाथ, आप व्यर्थ की चिन्ता करते हैं ? सुदर्शन बोला-- 
प्रिये, इस चिन्ता से मुक्त होने का क्या उपाय है ? मनोरमा बोली --स्वामिन्‌ ! 
भंग्रवद-वाणी सुनिये। सुदर्गन ने पूछा--भगवदु-वाणी कौन सुताते हैं ? मनोरमा 
से कहा--नि्न न्‍थ श्षमण साघु सुनाते हैं । सुदर्शन ने पुनः पूछा -क्या आप 
उन साथुओं को जानती हैं ? मनोरमाने कहा--हां नाथ, मैं उन्हें अच्छी तरह 
से जानती हूँ और सदा ही उनके प्रवचन सुनने जाती हूं । सुदर्शन वोला -तब 
आज मुझे भी उनके पास ले चलो । यथासमय मनोरमा पति को साथ लेकर 
प्रवचन सुनने के लिए ग्रुर्देव के चरणारविन्द में पहुँची और उनको वन्दन 
करके दोनों ने उनकी वाणी सुनी । सुदर्शन को वह बहुत रुचिकर लगी और 
सोचने लगा--ओ हो, मैंने जीवन के इत्तने दिन व्यर्थ ही बिता दिये। और 
परिग्रहव के अर्जन और संरक्षण में ही जीवन की सफलता माच ली । आज मुझे 
जीवन के उद्धारक ऐसे सन्त पुरुषों का अपूर्व समागम प्राप्त हुआ है । इसके 
पश्चात्‌ वह भनोरमा के साथ सन्त की वाणी सुनने के लिए जाने लगा । धीरे- 
धीरे उसके 'भीतर ज्ञान की धारा प्रवाहित होने लगी और वह वस्तु-स्वरूप 
का चिन्तक बन गया । कुछ समय पश्चात्‌ सुनिराज विहार कर गये। परन्तु 
सुदर्शन का हृदय वैसी वाणी सुनते के लिए लालायित रहने लगा । 
इसी समय भगवान महावीर का समवसरण चम्पा में हुआ और नगरी के 
बाहिरी उद्यान में भगवान्‌ विराजे । सग़री के लोगों को जैसे ही भयवार के 
पछाएजे के. खमाए्एएरए एिस्ले। को शी लाएणरित्क न्तोए श्यणकान, के व्फदय आए 
अवचन सुनने के लिए पहुंचे । सुदर्शन सेठ भी अपनी पत्नी के साथ गया और 
भगवान्‌ के दर्शत कर और उनकी अनुपभ बीतराग शान्त-मुद्रा देखकर अत्यन्त 
प्रसन्न हुआ । जब उसने भगवान्र्‌ की साक्षात्‌ वाणी सुनी तो उसके आनन्द का 
पार नहीं रहा । प्रवचन के अन्त में उसने खड़े होकर कहा---भगवद, मैं आपके 
प्रबचन की रुचि करता हूं, श्रतीति करता हूं और श्रद्धा करता हूं । परन्तु इस 
समय घर-वार छोड़ने के लिए अबने को असमर्थ पाता हूँ । कृपया सुझे श्रावक 
के ब्रत भ्रदाव कर अनुमृहीत कीजिए | त्तत्मस्वातु उसने भगवाद से पाँच 


ड्ेड० प्रवचनन्युधा 


अणुन्नत, त्ीत गुणव्रत और चार शिक्षात्रत इन वारह्‌ श्राचक-ब्रतों को स्वीकार 
किया और भगवान्‌ की वन्दना करके अपने घर आगया | 
अब उसकी विचार-घारा एकदम वदल गई। जहां पहिले वह प्रन के 
अर्जन और संरक्षण में ही जीवन की सफलता समझता था, वहां वह अब सम्तोष 
सय जीवन बिताने और धन को पात्र दान देने, और दीन-दुखियों के उद्धार 
करने में जीवल को सफल करने लगा । उसने अपने आय का बहुभाग धामिक 
कार्यो में लगाता फ्रारम्भ कर दिया। इससे उसकी चारों ओर प्रशंसा होने 
लगी । वह घर का सब काम अलिसप्तभाव से करने लगा। जहां उससे पहिले 
धन के संरक्षण की चिन्ता सताती थी, वह सदा के लिए दूर हो गई। अब 
उसे सभी लोग अयसे परिवार के समान ही प्रतीत होने लगे कौर वह सबकी 
तन-मन घन से सेवा करने में ही अपना जीवन सार्थक समझने लगा । धीरे-घीरे 
देश-देशान्तरों में भी उसका यज्ञ फैल गया और वहा के व्यापारी और महाजन 
लोग आकर उसके ही यहा ठहरने लगे । 
जब चम्पा नरेश को ज्ञात हुआ कि सुदर्शन सेठ के तव्यागभय व्यवहार के 
कारण देश में सर्वेत्र शान्ति का साम्राज्य छा रहा है और विद्रोह एवं अराज- 
कता का कहीं नाम भी नहीं रहा है, तब वह स्वयं ही सुदर्शन सेठ से मिलने 
के लिए उनके घर पर गया । राजा का आगमन सुनकर सेठ ने आगे जाकर 
उनका भर-पूर स्वागत किया और प्रारम्भिक शि्ष्टाचार के पश्चात्‌ उनसे 
आगमन का कारण पूछा । राजा ने कहा प्रिय सेठ, आपके सद्व्यवह्वार और 
उदार दान से मेरे सारे देश में सुख-शान्ति का साम्राज्य फैल रहा है, मेँ तुम्हें 
घन्यव॒(द देने आया हुं और आज से तुम्हें “नगर-सेठ” के पद से विज्वुपित 
करता हूँ । अब आग्ने से आप राज-सभा में पधारा कीजिए । सुदर्शन ने नत्त- 
मस्तक होकर राजा के त्रस्ताव को शिरोघार्य किया | तत्पश्चात्‌ सुदर्शन राज- 
सभा में जाने आने लगे । 
पुरोहित को प्रबोध 
जब राजपुरोहित कपिल को यह ज्ञात हुआ कि सुदर्शन को “तगर-सेठ” बनाया 
गया हैं, तो वह मत ही मन में जल-भुव गया । क्योंकि कपिल तो शुचिसल 
धर्म को सावता था जौर सुदर्शन विनययूल धर्म को मानडेवाला था। अतः 
उसने अवसर पाकर राजा से चिनयमूल धर्म की चिन्‍्दा करते हुए कहां-- 
महाराज, कापने यह क्या किया ? सुदशेच तो विपरीत साय का अनुयायी है । 
इससे तो सच्चे धर्म की परम्परा का ही विनाश हो जायगा । पुरोहित की बात 
सुबकेर राजा ने कहा--परुरोहित जी, यह आपकी घारणा मिथ्या है शुचिकता 
अथे हे---स्वाच करना और कपड़े साफ रखना $ परच्तु कहा है कि--- 


घर्मकथा का ध्येय ३४१ 


इस तन को. छोये क्‍या हुआए, इस दिल को घोना चाहिए ॥ 
शिला बनाओ शील की अरु ज्ञान का साबुन सही 
सत्य. का पानी सिला है, साफ धोचा चाहिये ॥इसा 


पुरोहित जी, इस झरीर को सावुत लगा-लया कर और तेल-फुलेल रुगड़- 
रुखड़ कर घड़ों जल से समान किया, तो क्या यह शुद्ध हो जाता है ? इस शरीर 
के भीतर रहने वाली वस्तुओं की और तो ह्टि-पात कर, संसार में जितनी 
भी अथवित्र वस्तुए हैं, वे सव इसमें भरी हुई हैं | किसी मिट्टी के घड़े में मल- 
भूत्रादि अशुचि पदार्थ भरकर ऊपर से घड़े को जल से घोने पर क्या वह शुद्ध 
हो जायगा ? शीौचध्र्म तो हृदय को शुचि (पवित्न) रखने से होता है ओर उसे 
विनयमूल धर्म के धारक साथुजन ही धारण करते हैं । जो शुद्ध शील का पालन 
करते हैं, ज्ञान-ध्यान और तप में संलग्न रहते हैं, उनके ही शुचिता संभव है । 
अन्यथा निरन्तर पानी में ही गोता लगातेवाली मछलियथां और मग्रर मच्छ 
कच्छणदि सभी को पवित्र मानना पड़ेगा । कहा भी है--- 
प्राणी सदा शुचि शील जय तप ज्ञान ध्यान प्रधाव तें । 
नित गंग--जमुन समुद्र न्हाये अशुक्ति दोष स्वसावतें । 
ऊपर अमल, मल भर्यों भीतर, कौच विधि घट शु्ि कहें ? 
वहु चेह मेली, सुगुण-बैली शौच ग्रुण साथू लहै॥ 
पुशेहितजी, विचार तो करो ऐसी अपविन्न वस्तुओं से भरा यह देह 
कया यमुना-गंगा और समुद्र में स्तान करने से पवित्र हो सकता है ? कभी नही 
हो सकता । धर्म तो हृदय की शुद्धि पर निर्भर है | यदि हृदय शुद्ध नही है तो 
बाहिर से कितना ही साफ रहा जाय, वह अशुद्ध ही है । 
पुरोहित जी, और भी देखो--शरीर की शुद्धि करते हुये यदि कुछ 
अधिक रगड़ लग गई और खून जा गया, उस पर मविद्ियां बैठ गई और 
पानी आदि के योग से उसमें रक्खी (पीव) पड़ गई तो वह दुर्गेन्ध मारने 
लगता है और कीड़ें पड़ जाते हैं। फिर वह शुद्धता क्या काम आई ? जरा 
आप आखें खोल कर देखें क्रि पानी से शरीर को शुद्धि होती है बया ? भरे, 
जल से मुख की शुद्धि के लिए हजारों कुल्ले कर लो, फिर भी क्‍या मुख 
शुद्ध हीं गया ? क्रितने सुगन्धित मंजनों से और वनस्पति की दातुनों से 
रगड़ने पर भी क्‍या मुख में शुद्धि आ जाती हैं ? यदि हजारों वार मुख-णुद्धि. 
करने के पश्चात्‌ आप मुख का एक कुल्ला किसी दूसरे के ऊयर डाल दोगे 
तो बया वह जपने को अपविश्र नहीं मानेगा और क्या आप से लड़ने के लिए 
उच्चत्त नहीं होगा ? अवश्य ही होगा । और भी देखो--आपने बहुत सा द्रव्य 


श्र प्रवचन-सुधघा 


व्यय करके उत्तम भोजन तैयार कराया और उसमें का एक ग्रास अपने 
मुख में रखकर उसे ही दूसरे को खाने के लिए देने पर क्या वह्‌ खा जाबगा ? 
अरे, वह तो उस उच्छिप्ट ब्रास को लेसे के लिए तैयार तक भी नहीं होगा। 
प्रत्युत आपसे कहेगा कि क्‍या मुझे काक या स्वान समझा है, जो कि उच्छछिप्ड 
खाते हैं । इन सव बातों से स्पप्ट ज्ञात होता है कि शरीर सदा ही अपविन्र 
है, बह ऊपरी स्नानादि करने से कभी शुत्ति लहीं हो सकता | शरीर का धरम 
ही सड़ना, गलना और विनशना है। सनन्‍्तों ने ठीक ही कहा है-- 


अरे संसारी लोगों ! गंदी देही का कैसा गारवा ॥ ढेर ॥ 
छिनमें रंगी चंगी दीसे, छिनमें छोह दिखाबे । 
काची काया का क्‍या भरोसा, क्‍या इनसे मो लाबेरे । 


है मालव, लू इतना अभिमास क्‍यों करता है, क्यों इतना उफन रहा है ? 
कपड़े हाथ में लेता हैं कि कहीं धूल न लग जाय । परल्तु तेरे शरीर से तो 
यह धूल बहुत अच्छी है । इसमें से तो अनेक उत्तम वस्तुयें उत्पन्न होती है । 
किन्तु इस शरीर से तो मल, मूत्र, श्लेप्म, आदि महा घृणित वस्तुयें ही 
उत्पन्न होती हैं। जो शरीर कुछ समय पूर्व गुलाब के फूल जैसा सुन्दर 
दिखता था, वही कुछ क्षणों में ऐसा बन जाता है कि लोग समीप बैठता भी 
पसन्द नही करते हैं । 


राजा के इस प्रकार सम्बोधित करने पर कपिल पुरोहित का शुचि-मूलक 

धर्म का मिथ्यात्व दूर हो गया बौर वह भी अब राजा साहब और सुदर्शन 

सेठ के साथ ततत्व-चर्चा के समय बैठने लगा । भाई. संगति का प्रभाव होता 

है। धीरे-धीरे पुरोहित को तत्त्व चर्चा में इतना रस आने लगा कि उसे 
समय का कुछ भान ही नहीं रहे । 


ऋषिला का संदेह भरा उलाहना 

जव पुराहिव रात्रि में उत्तरोत्तर देरी से पहुंचने लगा, तब उसकी कपिला 
स्त्री के मन में संदेह उत्पन्न हुआ कि मेरा पति इतनी रात बीते तक कहाँ 
रहता है ? भाई, स्ियों का स्वचाव ही ऐसा है कि पुरुष की किसी भी बात 
पर उसे धहम आये बिना सही रहता । फिर रात के समय देर तक घर जाने 
पर तो सन्देह होना स्वाभाविक ही है। एक दिन जाघी रात के समय जब 


पुरोहित जी घर पहुंचे और द्वार खुलवाया तो कपिला पुरोहितानी उफनती 
हुई बोली--- 


धर्मकथा का ध्येय ४३ 


कसी बुद्धि हो गई भ्रष्ट जरा नहीं शर्म भी खाते हो । 
इतनी रात बिताइ कहाँ पर कारन क्यों न सुनाते हो !।टेर॥ 
राज्य भुरु फहलाते पंडित अकल अधात्ते हो । 

ढुनियां क्या चर्चा करती वो सुन न पाते हो ॥ इ० १ ॥ 


अरे, आप पंडित कहलाते हो और इतनी रात बीतने पर घर जाते हो ? 
आपको शर्म नही आती ! आपकी पढ़ाई को धिक्कार है | इस प्रकार से उसके 
सन में जो कुछ आया, वह उसने कह डाला । पुरोहितजी ने उसके आकऋोण- 
मय वबचनों को शास्तिपूर्वक सुना और मन में सोचने लगे-- जब मैं इतनी 
देर से घर आता हूं, तव इसके मन में सन्देह उठना स्वाभाविक है । अतः मुझे 
इसका सन्‍्देह निवारण करना चाहिए । यह्‌ विचार कर उन्हींने वड़े मीठे स्वर 
में शान्तिपूर्वक कहा--- 


चिन्ता मत फर है भ्िपे, नहीं और कोई छात्त । 

है सौभाग्यशासिनि, तू इतनी आग-वबूला क्यों होती है ? तू जिस बात 
की शंका कर रही हैं, उसका लेश मात्र भी मेरे साथ कोई सम्बन्ध नहीं है । 
अरी, भरी जवानी में नहीं था, तो अब इस ढलती अवस्था में क्या होगा ? 
देर से घर आने का कारण यह है कि मुझे समय वीतने का कुछ पता नहीं 
चल पाता है | वह ज्ञान भंडार है, उसके समान विचारक विद्वान अन्यन्न ढूढने 
पर भी नहीं मिलेगा ! मैं तेरे साथने उसकी क्‍या प्रशंसा करूँ ? तू और किसी 
भी प्रकार का वहम अपने मन में मत कर । जैसे भंगेड़ी को भग पिये बिना, 
अफीमची को अफीम खाये विना और संगीतज्ञ को संगीत सुने बिना चैन नहीं 
पड़ती वैसे ही ज्ञानी को ज्ञानी की सयति किये बिना भी चैन नहीं पड़ती है। 
इसलिए तू अपने मन में किसी भी प्रकार का सन्देह सत कर । सुदर्शन सेठ 
जैसा धनी है, वैसा ही ज्ञानी भी है, मिप्ट्भापी भी है और कत्मदेव के समान 
सुन्दर रूपवान्‌ भी है। उसके समीप वैठ कर चर्चा करने पर उठने का मन ही 
नही होता है । इस प्रकार सुदर्शन सेठ की प्रशंसा करता हुआ पुरोहित सो 
ऋण ५ 


कपिला पुरोहितानी ने पति के मुख से जो इस प्रकार से सुदर्शव सेठ की 
प्रणंसा सुनी तो इसे राज्रिभर नींद नहीं आई और चह करचट बलदती हुई सोचती 
रही कि किस प्रकार सुदर्शव के साथ संगम किया जाय ? 


भाइयो, देखो-- वर्षा का जल तो एक ही प्रकार का मधुर होता है, जौर 
यह सर्वन्न समान रूप से वरसता है | किन्तु वगीचे मे नाना प्रकार के वृक्षों की 


श्धड प्रवचन-सुघा 


जड़ों में पहुंचकर वह नासा प्रकार रसवाला बन जाता है। भन्न की जड़ में 
पहुँचकर वही मीठा वन जाता है, नीबू की जड़ में पहुँचकर वही खट्टा और 
नीम की जड़ में पहुँचकर वही कडुआ चन जाता हैं। यह उस पानी का दोप 
नहीं है । किन्तु प्रत्येक वृक्ष की प्रकृति का प्रभाव है । जिसकी जैसी प्रकृति 
होती है, वह तदनुसार परिणत हो जाता है। इसी प्रकार भगवाद्‌ की वाणी 
तो चिश्व का हित करनेवाली--कल्याण कारिणी--ही होती है। किन्तु वही 
मिथ्यात्वी जीवों के कानों में पहुँचकर विपरीत रूप मे परिणत हो जाती है, क्योकि 
मिथ्यात्वियों के भीतर मिथ्यात्व रूपी महाविप भरा हुआ है । दूध का स्वभाव 
मधुर ही है, परन्तु पित्तज्वर वाले व्यक्ति को बह कडु॒मा ही प्रतीत होता है । 
कहा भी है-- 
“पित्तज्वरचतः क्षीरं तिक्तमेव हि भासते' 

इसीप्रकार वही दूध पीकर सर्व साधारण व्यक्तियों में अमृत रूप से 
परिणत होता है किन्तु सर्प के द्वारा पिया गया दुघ विप रूप ही परिणत होता 
है। इसमें दुघ का दोप नहीं, सर्प की प्रकृति का ही दोष है । 

हा, तो भाई वह कपिला अब सुदर्शन के साथ समागम के उपाय सोचने 
लगी | पर पुरोहित के घर पर रहते हुए यह संभव नहीं था । यद्यपि कपिला 
सदाचारिणी थी और धघर्म-अधर्म को भी पहचानती थी । परन्तु उसके ऐसा 
मोहकर्म का उदय आया कि वह कामान्ध हो गई और पर-पुरुष के समागम के 
लिए चिन्तित रहने लगी । 

भाइयो, कर्मो की गति विचिन्न है। उनकी लीला अपार है । कीस जानता 
है कि किस समय क्‍या होगा ? आप लोगों ने अब तक क्‍या यह वात कभी 
सुनी कि जैन साध्षु चतुर्मास पूर्ण होने के पहिले ही विहार करें । परन्तु आज 
यहू भी सुनने में आ रहा है कि तुलसी गणी को अपने संघ के साथ कार्तिक 
सुदी दादशी को ही विहार करना पड़ा है। यह कौन सुनाता है ? समय ही 
सुनाता है । समय पर जो वातें होनी होती हैं, थे हो जाया करती हैं । यह्‌ 
कितनी बुरी बात हो गई। साथु-मर्यादा और समाज के नियम के अतिकूल 
यह घटना घटी है । समय के प्रवाह को कौन रोक सकता है ? जो बात समय 
को अधभीष्ट है, वह हो ही जाया करती है, तो भी सबको उससे शिक्षा अचश्य 
अहेण करनी चाहिए। लोग आज कह रहे है कि जैन समाज का जन-वल, 
धन-घल और घर्मे-वल कहाँ चला गया ? विचारने की वात है कि ऐसा क्‍यों 
हुआ ? उत्तर स्पप्ट है कि जैन सम्राज में एकता नहीं, एक का मत नही और 


पारस्परिक सहानुभूति नहीं | इसी का फल है कि जो अनहोनो घात भी आज 
कानों से सुए रहे हैं । 


घर्मेकथा का ध्येय इ्४५्‌ 


आज जैन समाज की शक्ति पारस्परिक पन्थवाद में विखर रही है । 
एक सम्प्रदाय वाले सोचते हैं कि यह तो अम्रुक सम्प्रदाय का झगड़ा है, हमें 
इससे कया लेना-देता है ! जब दूसरे सम्प्रदाय पर सी इसी प्रकार का कोई 
मामला आ पड़तप है, तव इत्तर सम्पभदाय वाले भी ऐसा ही सोचने लगते हैं। 
प्र भाइयी यह विभिन्न सम्प्रदाय की वात तो घर के भीतर की है । बाहिर 
तो हमें एक होकर रहता चाहिए । क्योंकि हम सब एक - ही जैनधर्म के अनु- 
यायी है और एक ही अहिंसा धर्म के उपासक है वात्सल्यगुण के नाते हमारे 
भीतर परस्पर में प्रेमणाव और सहानुभूति होना ही चाहिए और एक सम्प्रदाय 
के ऊपर किसी भी प्रकार की आपत्ति आने पर सबको एक जूट होकर उसका 
निवारण करना चाहिए । सच्चा जैनी कभी भी जैनधर्म और जैन समाज का 
किसी भी प्रकार का अपमान सहन नहीं कर सकता है ॥ 


कपिला का जाल 


हां, तो मैं कह रहा था कि ऐसी अनहोनी बातों को भी यह समय करा 
देता है, तवनुसार उस कपिला ब्राह्मणी के मन में भी काम-विकार जागृत हो 
गया और वह सुदर्शन समागम की चिन्ता में रहने लगी ! और उचित अवसर 
की प्रतिक्षा करमे लगी । एक दिव राजा ने क्रिसी कार्यवश पुरोहित को पांच- 
सात दिन के लिए बाहिर भेजा । कपिला ने अपना मनोरथ पूर्ण करने के लिए 
यह उचित अवसर देखकर दासी से कहा कि तू सुदर्शन सेठ के घर जाकर 
उनसे कहना - तुम्हारे मित्र पुरोहितजी कई दिल से बीमार हैं और आप को 
याद कर रहे हैं । दासी ने जाकर सुदर्शव सेठ को यह वात कह सुनाई । यथ्पि 
सुदर्शन सेठ दूसरों के यहां जाया नहीं करते थे, तथापि मित्र की बीमारी का 
चाम सुनकर उसके यहां जाने का विचार किया और दासी को यह कह विदा 
किया कि मैं कभी आता हूं ) दासी ने जाकर पुरोहितानी को सेठजी के आने 
की बात कह सुनाई । वह स्वानादि सोलह श्युज्भार करके तैयार होकर सेठजी 
के आने की प्रतीक्षा करने लगी ॥ इधर सुदर्शव भी सायंकाल होता देखकर 
भोजनादि से निवृत्त हो मित्र के घर गये । जैसे ही वे मित्र के ार पर पहुंचे 
बैसे ही कपिला ने उत्तका हाव-भाव से स्वागत किया | सेठने पूछा--वाई, हमारे 
भाई साहब कहां है और उनकी तवियत कसी है ? कपिला बोली -चबे ऊपर 
के कमरे में लेट रहे है, तबियत वैसी ही है, आप स्वयं ऊपर चलकर देख 
लीजिए । 


सुदर्शन सेठ जैसे ही ऊपर गये, वैसे ही कपिला ने घर का द्वार भीतर से 
धन्द कर दिया और मन ही मन प्रसन्‍न होती हुई ऊपर पहुंची । सुदर्शन से 


४६ प्रवचन-सुधा 


ऊपर के सारे कमरे देख डाले, पर मित्र को कहीं पर भी नहीं पाया । इतने में 
ही कपिला ऊपर पहुंची तो उन्होंने कपिला से पूछा बाई; भाई साहब कहां 
हैं? बह मुस्कराते हुए बोली - आपके भाई साहव तो बाहिर गये हुए हैं । 
आपकी प्रशंसा सुनकर मैं कभी से आपके दशेनों के लिए उत्सुक थी, आप 
सहज में आने वाले नहीं ये, अतः उनकी बीमारी के बहाने से आपको बुलाया 
है । मैंने जब से रूप-सौंदर्य की प्रशंसा सुनी है, तभी से मैं आपके साथ समागम 
करने के लिए वँचेन हो रही हूं | कपिला के ऐसे पापभय निर्लज्ज बचन सुनकर 
सुदर्शत मन ही मन विचारने लगे---यहां आकर मैंने भारी भूल की है.। अब 
बचने का कोई उपाय करना चाहिए । यदि मैं इसे सीधा नकारात्मक उत्तर 
देता हूं तो संभव है कि यह हल्ला मचाकर मुझे ओर भी आपत्ति और संकट 
में डाल दे और लोग भी यही समझेंगे कि सेठ दुराचारी है, तब तो रात्रि के 
समय कपिल की अनुपस्थिति में उसके घर आया हैं ? अत: उन्होंने ऊपर से 
मधुर वचन चोलते हुए बहुत कुछ समझाने का प्रयत्व किया । परन्तु जब देखा 
कि यह कामान्ध् हो रही है और तर्त होकर मेरी ओर वढ़ती ही चली भा 
रही है, तब सेठ ने कहा--पुरोहितानीजी, अप्सरा जैसी सर्वाग सुन्दरी आपके 
साभने होते हुए और स्वयं प्रार्थना करते हुए कोई पुरुपत्व-सम्पन्त व्यक्ति अपने 
भन को कालू में नही रख सकता है । नीति में भी कह्दा है--- 
'ज्ञातास्थादो चिवृतजघनां को विहातु समर्थ: ॥ 
अर्थात्‌--स्त्री-भोग का आस्वादी ऐसा कौन पुरुषायें-सम्पन्न पुरुष है जो 
जो कि आप जैसी निर्देसना और विवृतजघना स्त्री को देखकर उसे छोड़ने के 
लिए समर्थ हो सके ? अर्थात्‌ कोई भी नहीं छोड़ सकता है। 
किल्तु यदि आप किसी से न कहें. तो मैं सत्य वात कहूं --बह बोली ! नही 
कहूंगी । तब सेठजी वोले---मैं तो वधार्थ मे पुरुषत्व-हीन व्यक्ति हूं । कहने और 
देखने भर के लिए पुरुष हूं । यह सुनकर कंपिला आज्चर्य से चकित होकर 
बोली--यह आप क्‍या कहते हैं? सुदर्शन ने कहा-- मैं यथार्थ वात ही कह 
रहा हूं | अन्यथा यह संभव नही था कि मैं आपकी इच्छा को पूरा न करता । 
अब तो कपिला को विश्वास हो गया कि सेठ जी यथार्थ में पुरुषत्व से हीन हैं । 
तव वह निराश होती हुई वोली--तव आप भी मेरी यह वात किसी से न 
कहिये । उसकी बात सुत्कर सुदर्शन यह कहते हुए वापिस चले आये कि हा, 
मैं तुम्हारी वात किसी से नहीं कहूंगा । 
इस घटना के पश्चात्‌ सेठजी ने लियम कर लिया कि आगे से मैं किसी 
भी व्यक्ति के घर नही जाऊंगा 


मेंकथा का ध्येय इ४ड७ 


अभया का कुचक 

कुछ समय के बाद कौमुदी महोत्सव आया । राजा ने सारे शहर में 
ग्रोपणा करा दी कि सब स्त्री-पुरुप महोत्सव मनाने के लिए उद्यान में एकत्रित 
गों ) राजा अपने दल-बल के साथ उद्यान में गया और मेंगर-निवासी लोगों के 
प्नाथ सुदर्शव सेठ 'भी गया । उसके पीछे राज-सनी भी अपनी सखी-सहेंलियों 
और दासियों के साथ उद्यान में जाने के लिए निकली | इसी समय सुदर्शन सेठ 
क्री सेठानी मतोरमा भी अपने चारों पुत्रों के साथ रथ में बैठकर उच्चान की 
ओर चली । कपिला महारानी अभया के साथ रथ में बैठी हुई थी । उसने 
से ही देवांगता सी सुन्दर मनोरमा और उसके देवकुमारों जैसे सुन्दर लड़कों 
को देखा तो महारानी से पूछा--यह सुन्दर स्त्री किसकी है और ये देवकुमार 
से बालक किसके हैं ? रानी ने कहा--अरी, तुझे अभी तक यह भी ज्ञात नहीं 
है । अपने तयरसेठ सुदर्शन की यह पत्नी मनोरमा है भौर ये उसी के लड़के 
हैं । यह सूनकर कपिला हंस पड़ी । रानी ने पूछा--पुरोहितानीजी, आप हंसी 
क्यों ? पहिले त्तो कपिला ने वत्तलाने मे कुछ आानाकानी की । मगर जब 
महारानी जी का अति आग्रह देखा तो वह बोली-- 

महारानीजी, आश्चर्य इस वात का है कि सुदर्शन सेठ तो प्रुरुपत्व-शून्य हैं- 
तपू सक हैं-- फिर उनके ये चार-चार पुत्र हों, यह बात मैं कैसे भानूं ? यदि 
ये पुत्र इसी ने जाये हैं, तव यह निश्चय से दुराचारिणी है । यह सृतकर रानी 
ते रोप-भरे शब्दों में कहा-- 

अरी हिये की अन्धी, तू क्या कहती है ? मनौरमा के समान तो अपने 
राज्यभर में भी कोई स्त्री पतिन्नता नहीं है । में तेरी वात को नही मान 
सकती । तब कपिला वबोली--महारानी जी, जाल आँखें दिखाने से क्या लाभ ? 
जो वात में कह रही हूं, वह सत्य है । रानी ने पूछा--तूने यह निर्णय कैसे 
किया है । तव कपिला ने आप बीती सारी घटना कह चुनाई । जब सुदर्शन 
सेठ ने स्वयं अपने मुख से अपने को पुरुपत्व-हीन कहा है, तब मै कंसे मानूं कि 
थे पुत्र उसी के है ? इसीलिए मैं कहती हूं कि मनोरमा सती नही है । सब्र रानी 
में कहा-- 

अर मूर्से, तू पुरुषों की माया को नहीं जानती । तेरे से छुटकारा पाने के 
लिए ही सेठ ने अपने को पुरुपत्व हीव कह दिया है और ठुझे-सेठ ने इस प्रकार 
ठग्न लिया है। सुदर्शन तो पुरुष शिरोमणि पुरुष है, साक्षात्‌ कामदेव है । जब 
कपिसा ने देखा कि महारानी जी मेसे बात किसी भी प्रकार से मानने को 
तैयार नहीं है, तव उससे व्यग्य पूर्ब॑क कहा-- हि 


इ४८ प्रवचन-सुधा 


महारानोजी, मैं मूर्ल हो सही । परन्तु आप तो बुद्धि-वेभव वाली है और 
बहुत कुशल हैं । पर मैं तव आपको कुशल समझू जब आप उसके साथ भोगो 
को भोग लेवें । इस प्रकार कपिला ने रानी पर रंग चढा दिया | अब रानी 
मल ही मच सुदर्शन को अपने जाल में फ्साने की सोचने लगी । 


उद्यान से राजमहल मे वापिस आने पर रानी ने अपना अभिप्राय अपनी 
अति चत॒र दासी से कहा । उसन रानी को वहुत समझाया पर उसकी समझ मे 
कुछ नहीं आया | कहा भी है-- 
विषयासक्तचित्ताना, गुण. को बा न नश्यति | 
न बैदुष्य न सानुष्य, नाभिजात्य न सत्यवाक्‌ ध 


अर्थातू--जिनका मन विपयो में --काम-भोगो मे आसक्त हो जाता है, 
उनका कौन सा गुण नष्ट नहीं हो जाता है। न उनमे विद्वत्ता रहती है, न 
मानवता रहती है, व कुलीनता रहती है और न सत्य बचन ही रहते हैं । 

दासी ने फिर भी कहा-महारानी जी, आप इतने वडे राज्य की 
स्वामिती होकर एक साधारण पुरुष की याचना करती है ? यह बात आपके 
योग्य नही है । उसकी वात्त सुनकर रान्ती बोली--वस, छू अधिक मत बोल । 
यदि सुदर्शन सेठ के साथ मेरा समागम नहीं होगा तो मैं जीवित नहीं रह 
सकूगी ) 

भाइयो, हमारे मह॒पियों थे ठीक ही कहा है-- 

पाक त्याग घिवरेंक चु, वैभव सामितासमपि। 
कामार्सा खलु घुत्चन्ति किमन्येः स्व व जीवितम्‌ ॥ 

जो मनुष्य काम से पीडित होते हैं, वे पवित्रता, त्याग, विवेक, वैभव, 
और मान-सम्मान को भी छोड देते हैं। और अधिक क्‍या कहें, वे अपने जीवन 
को भी छोऊ दते है अर्थात्‌ मरण को भी प्राप्त हो जाते हैं । 

दासी मे फिर भी समझाया-- महारानी जी, यदि कही भेद खुल गया, तो 
भारी बदनासी होगी और आपकी प्रतिष्ठा धूल से मिल जायगी। अत जाप 
इस प्रकार का दुविचार छोड देवें। मगर रानी के हृंदय पर कुछ भी असर 
नही हुआ । झाचार्य कहते हैं कि--- 

पराराघनजाइंन्यात्प शुन्‍्यात्परिवादतः ॥ 
पराभवात्‌ क्िसन्येम्यो न विभेति हि कप्सुक ह 

कामी पुरुष दूसरो की चुश्ामद करने से, दूसरे के जागे दीनता दिखाने से, 

चैगुन्य से, सिन्दा से और क्या कहे अपने अपमान से भी नही डरते है । 
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अन्त में उस दासी से रानी की प्रेरणा पर एक उपाय सोचा | उसमे 
कुग्हार के यहां जाकर मिट्टी के सात पुतले वनवस्ये--जों कि आकार-प्रकार 
परे ठीक सुदर्शव के समान थे । इधर रात्री ने राजा से अनुज्ञा लेकर अठाईब्रत 
करते का/ प्रपच रचा । रात के समय वह दासी एक पुतले को बस्त्र से ढककर 
और अपनी पीठ पर लाद करके आई और राजमहल में घुसने लगी | द्वारपाल 
ते उसे रोका | पर वह जब जबरन घुसने लगी तब हारपाल का घकका 
पाकर उसमे पुतले को प्रृथ्वी पर पटक दिया और रोचा-घछोचा मचा दिया कि 
हाय, अ6 महारानी जी विना पुतले के दर्शव किये पारणा कैसे करेंगी । दासी 
की यह वात सुनकर द्वारपाल डर गया और बोला--पंडिते, आज तू मुझे क्षमा 
कर मुझ से भूल हो गई । आगे से ऐसी भूल नही होगी । इस प्रकार वह दासी 
प्रतिदिन एक एक पुतला बिना रोक-ठोक के 'राजमहल मे लाती रही । बाठचे 
दिन अष्टमी का पोपघोपषवास ग्रहण कर सुदर्शन सेठ पौपध शाला में सदा की 
भांति कायोत्सर्ग घारणा कर प्रतिमा योग से अवस्थित थे तब दासी ने आधी 
रात के समय वहां जाकर और उन्हें अपनी पीठ पर लाद कर तथा ऊपर से 
बस्च॒ ढककर रानी के महल में पहुंचा दिया । 


रानी ने सुदर्शन से कहा--हे सेरे आराध्य देव, हे सौभाग्य-शालिन, हे 
पुण्याधिकारिन्‌, तुम्हारे दशेन पाकर मैं घन्य हो गई हुं और तुम भी छतार्थे 
हो गये हो । अब मौन छोड़ो और आखे खोलो । देखो--राजरानी तुम्हारे 
प्रणय की भिखारिणी वन करके तुम्हारे सामने खडी है । परन्तु सुदर्शन ने तो 
पौपधशाला से दश्सी हारा उठाने के समय ही यह नियम ले लिया था कि जब 
तक यह मेरा उपसर्ग दूर नहीं होगा, तब तक मेरे मौन है और अन्न-जल का 
भी त्याग है । अत. वे सूत्ति के समान जवस्थित रहे । रानी ने उसको रिझाने 
के लिए नाना प्रकार के हाव-भाव के साथ गीत गाये और नृत्य भी किया 
भर पुरुष को चलायमान करने की जो-जो भी कलाएँ वह जानती थी--- 
सभी की । परन्तु सुदर्शन तो सुमेर के समान ही अडोल बने रहे ! जब उसमे 
देखा कि मेरे राग प्रदर्शन का इस पर कोई असर नही हो रहा है, तव उसने 
भय दिखाना प्रारम्भ किया और कहा--सुदर्शन, भलीभांति सोच लो । यदि 
मेरे साथ कामभोग नही करोग्रे, तो जानते हो, मैं तुम्हें पहरेदारों से पकड़वा 
टूंमी । फिर तुम्हारी क्‍या दुर्गति होगी, सो तुम स्वयं ही सोच लो । पर 
भाई, सुदश्शत को कया सोचना था। वेतो पहिले ही सोच चुके थे । अतः 
अपने ध्यान में मस्त थे । वे तो जानते थे कि वीतराग स्वेन्ञ ने जो देखा है, 
वही होगा । 


क्प्ू० प्रवचन-सुधा 
जो जो पुदू्यल फरसना, सो सो निश्चय होय 


इस प्रकार मनाते और धमकाते हुए जब रानी ने देखा कि यह तो 
बोलता ही नहीं है जौर अब सबेरा होने को ही आगया है, तव उसने त्रिया- 
चरित फैलाया और आवाज लगाई--दौड़ो दौड़ो, मेरे महल में चोर जा घुसा 
है, इसे पकट्टो ) पहरेदार आवाज सुनकर जैसे ही महल के भीतर गये तो 
सुदर्शन सेठ को आसन पर बैठा देख करके वोले---महारानी जी, ये तो सुदर्शव 
सेठ हैं, चोर नहीं हैं। महारानी वोली कोई भी हो, पर जब मेरे महल में 
रात्रि के समय आया है, तब चोर ही है। इसे पकड़ कर ले जाओ । पर 
द्वारपाल लोग उन्हें प्रायः महाराज के पास आते-जाते और बवैठते-उठते देखते 
थे, अत. उन लोगों की हिम्मत पकड़ने की नहीं हुई गौर वे लोग अपनी 
असमर्थंत बतला करके वापिस चले गये । 


इतने में सवेरा हो गया और जव यह वात महाराज के कानों तक पहुंची 
कि सुदर्शन सेठ आज रात्रि में महारानी जी के महल में आये हैं और महारानी 
जी ने चोर-चोर की आवाज देकर द्वारपालों को पुकारा | फिर भी उन लोगों 
ने उसे नहीं पकड़ा है । तब वे भी अतिविस्मित होते हुए महारानी के महल में 
पहुंचे और सुदर्शन को देखकर बोले--सेठजी, रात के समय महारानी जी के 
महल में कैसे आये ? परन्तु वे तो उपसर्ग दूर होने तक सौन लेकर ध्यानस्थ 
थे, अतः उन्होंने कुछ भी उत्तर नहीं दिया। राजा ने कई बार प्रेम से पूछा । 
मगर जब कोई भी उत्तर नही मिला, तब रानी बोली--- 


“सहाराज, आप इससे क्‍या पूछ रहे है ? क्‍या यह अपने मुख से अपना 
पाप आपके सामने कहने की हिम्मत कर सकता है ? यह ढोंगी, बगुला-भक्त 
जो आपके सामने धर्म की लम्वी-चौड़ी वातें किया करता है, वह रात में पता 
नहीं, कव कहां से मेरे महल में जा घुसा और रात-भर इसने मेरा शील- 
खण्डन करने के लिए अनेक उपाय किये । मगर बड़ी कठिनाई से मैं अपना 
शील बचा सकी । जव मैंने पहरेदारों को गावाज दी, तब यह ढोंगी घ्यान 
करने का ढोंग वनाकर बैठ गया। इस प्रकार रानी के द्वारा कान भरने पर 
और सेठ के द्वारा कोई उत्तर नहीं दिये जाने पर राजा को भी कुछ वात जंची 
कि अवश्य ही दाल में कुछ काला! है । तव उन्होंने क्रोधित होकर कहा--देख 
सुदर्शन, छू अब भी जो कुछ वात हो, सत्य-सत्य कह दे, अन्यया इसका 
नतीजा बुद्य होगा । इस प्रकार धमका कर पूछने पर भी जब सेठ की ओर से 
कोई उत्तर नहीं मिला, तब राजा ने ऋधित होकर पहरेदारों को हुंक्‍म दिया 
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कि इसे पकड़ कर राज-सभा भे उपस्थित करो । यह कह कर राजा महल से 
निकल कर राज सक्ना में चले गये । 


शूली का सिहासन 
थोड़ी ही देर भे यह समाचार सारे तगर में बिजली के समान फैल गया 
और सभी सरदार ओकऔर साहृकार लोग राज-सभा में जा पहुंचे । जब यह 
समाचार सुदर्शन की पत्नी मचोरमा ने सुना, तो उसे मानों लकवा ही मार 
गया हो, ऐसी दशा हो गई । वह सोचने लगी--मेरे पति तो सदा की भांति 
पौपधशाला मे, ध्यान करने के लिए गये थे, फिर रानी के महल में कैसे 
पहुंचे । बे स्वयं गये हों, यह्‌ कभी संभव नही है । अवश्य ही इसमें कुछ रहरय 
है ? जो कुछ भी हो, वे जब तक निरपराघ होकर घर मे नहीं आते हैं. तब 
तक मेरे भी अन्न-जल का त्थाग है ऐसा संकल्प कर भीर सर्वे कार्य छोड़कर 
ध्यानावस्थित हो भगवत्‌-स्मरण करने लगी। 


राज-सभा में पहुंचते ही राजा ने दीवान से कहा--कोतवाल को बुलाकर 
कही कि वह सुदर्शन को गधे पर चढ़ा कर सारे नगर में घुमावे और फिर 
श्मशान में ले जाकर के शूली पर चढ़ा देवे । जैसे ही राजा का यह आदेश 
सुना तो सारी सभा में कुहराम मच गया। सरदार और साहुकार लोगो ने 
खड़ें होकर राजा से निवेदन किया--महाराज, यह कभी संभव नहीं है कि 
सुदर्शन सेठ किसी दुर्भावना से महारानी जी के महल में गये हों ? अवश्य ही 
इसमें कुछ रहस्य है । जब लोग यह कह ही रहे थे, तभी पहरेदार लोग 
सुदर्शन को पकड़े हुए राज-सभा में लाये। सुदर्शन को देखते ही राजा ने 
उत्तेजित होकर कहा--आप लोग ही इससे पूंछ लेवे कि यह क्‍यों रानी के 
भहल में रात के सभय गया ? प्रमुख लोगों ने पास आकर पूछा--सेठजी, 
बताइये, क्या वात हैं ? और क्यों जाप रात के समय महारानी जी के महल 
में गये ? परन्तु सुदर्शन ने किसी को कोई उत्तर चही दिया और मूक्तिवत्‌ मौन 
धारण किये ध्यानस्थ खड़े रहे । सुदर्शन की झोर से कोई उत्तर म पाकर वे 
लोग भी किकर्तव्य-विभूढ़ हो चुप हो गये । राजा ने कोतवाल से कहा--इसे 


ले जाओ और गधे पर चढ़ा कर तथा सारे नगर में घुमा कर शझूली पर 
चढ़ा दो । 


राजा का आदेश सुनते ही कोतवाल सुदश्शन को पकड़ करके राज-सभा 
से वाहिर ले गया और गघें पर बैंठाकर उन्हे सारे नगर में घुमाया । समझदार 
लोग यह दृश्य नही देख सके और नीचा भुख किये अपने-अपने घरों मे बैठे 
रहे । जो नासमन्न और दुराचारी थे वे ही लोग तमाशा देखने के लिए पीछ 


बेभर 





मन्मुघा 





हो लिए । जय सुदर्शन की लेजाफर फीसवान सशशाख 
एूली पर चढ़ाने का टुसम दिशा, सभी इस का क्ासय कर्पायमाल हु! 
उसमें अवधिज्ञान से जाता कि सम्पानयरी में शेसा भयासपः व 
आर एवा निर्दोष घर्मात्मा व्यक्ति: थो शुद्दी पर खख हा पता 
हिरणगर्मागी देव को थाज्ञा दी थि कऋगषानगरी में खाकर सुखद सुदेशेव सेस 
का संकट दूर करो । बह आदेश प के मारते ही चम्पानगरी के 
में पहुंचा और जैँश ही चाण्य्स शेत्र की पूसी पर बढ़ाया कि उस 
देवसे उसे तत्काल सिल्लासन बसाबार उसे पर सुरणंव को चेंठा शिया, शिर कि 
ऊपर छवब लगाया और और से खबर 
दुदुभिया अजने लगी और सुदर्शन मे 
होने लगी । 


















शगे । जापान में देख- 
के. गाय पुष्य मर्धा 






जैसे ही यह समाचार राजा के पाग पहुँचा तो बढ़े बीटा हुआ स्मभान 
पहुँचा क्षीर नगर निवासी लोग भी आ पहुँचे । सबके मुझ से रत्य भी जम, 
सुदर्शत सेठ की जय घम्म की जया के मारे मिकल में लगे, जिससे मारा 
क्लाकाश गूज उठा | राजा ने देखा कि यहा तो मामला ही उसदा हो गया है; 
ओऔर देव मेरी ओर धश्रदृष्टि से देख र| तो यह साप्टाज्र तमस्फार करता 
हुआ बोला--मुज्ने क्षता किया जाय, मेरे से बड़ी भूल हो गई है । देवने 
भहा--तूने अपराध तो बहुत भारी किया जो सनी के बहने में झा भया और 
बुद्धि-विवेक से काम नही लिया | किन्तु सुदर्शन सेठजी की ज्ाक्षा से मैं तुझे 
साफ करता हूं। परन्तु आगे से ऐसी भूल कभी मत करना । राजा ने हाथ 
जोड़कर देव की भाज्ञा को शिरोधाय किया और सुदर्शत से क्षमानयाचना करते 
हुए कहा--सेठजी, अब तो मेरी ओर कृपा ह्टि करो । सेठ ने आये हुए 
संकट को दूर हुआ जान कर पौपध पाला । राजा ने बढ़े भारी अनुनग्र-बिचय 
के साथ उन्हें अपने हाथी के ऊपर सिंहासन पर बँठाया और स्वयं उनके ऊपर 
छत्न तातकर पीछे खड़ा हो गया । दोनों ओर दीवान भौर नगर-प्रधान चंचर 
ढौलने लगे । उपस्थित सारी जबता में सेठजी का जयजयकार किया। इस 
प्रकार बढ़े समारोह के साथ सारी नगरी में घूमता हुम जुदूस सेठजी की 
हचेली पर पहुंचा | सेठजी हाथी पर से उतर कर जैसे ही देव के प्रति 
कृतज्ञता प्रकट करने के अभिमुख हुए कि उसने कहा--मेरा अभिवादन पीछे 
करना । पहिले जाकर अपनी सेठाती का ध्यान पलाओ । सुदर्शन ने भीतर 
जाकर कहा--मनोस्मे, ध्यान पालो। तुम्हारे सत्य और शील के प्रभाव से 
सब संकट दूर हो गया हैं और सत्य की विजय हुई है । देखो-- इस देवराज ने 
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शुली से सिहासन कर दिया ओर सारे नग्र-निवासी धर्म की जय बोलते हुए 
तुम्हारे घर के बाहिर खड़े है । पति के ये वचन सुवकर मनोरमा ने नेत्र खोले 
ते। उसकी आखो से आतन्दाश्रुओं की धारा वह निकली । तत्पश्चात्‌ सुदर्शन 
ने देवता का मधुर शब्दों मे झाभार मानकर उसे घिसजित किया और सगर- 
निवासियों को भी हाथ जोड़कर विदा किया । 


तत्पश्चात्‌ सुदर्शन ने पारणा की ओर अपना अभिप्राय सनोरमा से कहा 
कि जब मेरे ऊपर यह सकट जाया था तो मैंने यह प्रतिज्ञा की थी कि यदि 
मैं इस संकट से बच जाऊँगा तो साधुब्रत स्वीकार करूँगा। मैने संसार के 
सब सुख देख लिए हैँ | थे सब प्रारम्भ में मधुर दिखते हैं किन्तु परिषाक- 
समय महाभयंकर दुख देते हैं। यदि में घर में न होता तो यह्‌ संकट क्‍यों 
जाता । झत्त: तुछ शुझे दीक्षा लेने की स्वीकृति दो | मनोरमा ने कहा--'नाथ, 
जो गति तुम्हारी सो ही हमारी” मैं भी आपके बिना इस घर में रहकर क्या 
करूँगी । मैं भी समम धारण करूंगी। इसके वाद उन दोनों ने मिलकर 
'चर का सारा भार पुत्र और पुत्र-वधुओ को सौपकर संयम घारण कर लिया | 
सुदर्शन साधु-संघके साथ और मनचोरमा साध्वी संघ के साथ संयम-पालन 
करते हुये विचरने लगे । 


पाप का भंडाफोड़ 


इधर जैसे ही महारानी अभयमंत्री को फ्ता चला कि सुदर्शन की शुली 
सिहासन बन गईं जोर वह जीवित घर वापिस जा गया है, तब वह राजमहल 
के सात्ततें खंड से गिर कर मर गई ओर व्यन्तरी हुई । जब साथु बेप मे 
विचरते हुए सुदर्शन मुनिराज एक बार जंगल मे रात के समय ध्यानावस्थितत 
थे, तब उस च्यन्तरी ने इन्हें देखा गौर पूर्वभव का स्मरण करके उसने अपने 
श्गार-रस-पूरित हाव-भाव-विलासो से उन्हे डियाने के भरपूर उपाय किए । 
मगर जब उन्हें किसी भी प्रकार से नही डिगा सकी, तव उससे सकड़ों प्रकार 
के भयंकर उग्रद्रव किये । पर सुदर्शन मुनिराज गिरिराज सुदर्शन मेरू के 
समान अचल और अडोल रहे। अन्त मे घक कर वह हार गई और प्रभात 
हो गया, त़व वह भाग गई । कुछ समय पश्चात्‌ सुदर्शन मुत्तिराज 
कर्मों का नाश कर मोक्ष पधारे ओर सतोरमा साध्वी भी संयम 
पाल कर जीवन के अन्त मे संन्यासयूर्वक शरीर त्याय कर देवलोक में 
उत्पन्न हुई । 
श्र 


झभ४ड प्रवचनन्युप्रा 


माइयो सुदर्शन वा यह वथानक हमे अनेक शिक्षाएं देता है। पहली 
तो यह है कि हमे सदा उत्तम सगति करना चाहिए। ओर प्राणान्त सवठ 
के आने पर भी अपने ब्रत-नियम पर पूर्ण रूप से हृढ रहता चाहिए। कभी 
किसी भी प्रकार के बढे से बडे प्रयोसन में नहीं फसना आहिए । 
दूसरी शिक्षा हमारी बहिनो को मतोरमा से लेनी चाहिए जैसे उसने 
पत्ति पर आये सकट की बात चुनी तो तुर्त यद्द नियम लेकर बैठ यह कि 
जब तक मेरें पति का सकट् दूर महों होगा, तब्र तक मेरे अन्न जब वा त्याग 
है और वह भगवद-भक्ति में लीन हो गई। वह जानती थी कि सकठ से 
उद्धारक धर्म ही है, अत उसी का शरण लेना चाहिए । 
तीसरी शिक्षा सर्वेसाघारण के लिए यह मिलती है कि किसी धम्मात्मा 
व्यक्ति पर कोई सकट आचे तो सब मिलकर उसज़ा चचाव करने रे लिए 
शारुक वर्ग के सामने अपनी आवाज को बुलन्द करें। यदि आज सुजसी गणी 
के ऊपर आये सकदट के समय सारी जैन समाज ने मिलकर एक स्वर से 
अपनी आवाज शासन के सम्मुख बुलन्द की होती, तो यह कभी सभव नहीं 
था कि उन्हे चातुर्मास पूर्ण होने के पूर्व ही घिहार करता पड़ता। सब लोग 
यह समाचार पढ़ कर रह गये और किसी के कान में जू” तक नही रेंगी। 
सब यही सोचते रहे कि यह तो दूसरे सम्प्रदाय का झगडा है, हमे इसके 
लिए क्‍या करना है ? 
भाइयों, आज यदि जाप लोगो को जीवित रहना है और धर्म की व 
समाज की लाज रखनी है, तो सम्प्रदायवाद के सकुचित दायरे स से बाहिर 
आभो ॥ आज न तो दस्सा, वीसा, पचा ओर हैया का भेद-भाव रखने की 
आवश्यकता हैं गौर न तेरहपंची, वीसपथी, युमालपथी, वाइस सम्प्रदाय 
ओर स्थानकचासी या मन्दिरमार्गी भेद-भावो के रखने की आवश्यकता है। 
किन्तु सबको एक भगवाद महावीर के झडे के सीचे एकचन्नित होते की 
आवश्यकता है । आज इन सब भेद-भावो की दीवालो को हृत्यकर एक विशाल 
स्गमच पर जाने की और भगवात महाधीर के शासन वे धारण करने और 
प्रचार करने की आवश्यकता है ॥ माज पारस्परिक कलह मिटाने की और सदू- 
भाव बट़ाने की आवश्यकता है। आप लोन यह व सोचे महाराज (मं) बेप, 
परिवर्तेन करने वाले हैं, यामेरो श्वद्धा मे शिधिलता आगई है। न मैंवेप 
बदलने वाला हू मौर न मेरी श्रद्धा मे हो कोई शिथिलता आई है| परन्तु 
गाज समय की पुकार है कि यदि तुम्हें और हसे जीवित रहता है तो सबको 
एक होकर, हाथ से हाथ और कघे से कधा मिलाकर के चलना होगा । आज 
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यदि हम उन पर हंसेंगे, तो कल वे भी हमारे ऊपर हंसेंगे । इसलिए हंमें 
खुब सोच-चिचार कर पारस्परिक कदता व वैमनस्यता का भाव निकालकर एक 
बनना चाहिए । आाज एक बने बिना जीवित रहना संभव नहीं है । आज जब 
परस्पर विरोधी और विरुद्ध घर्म, भाषा, वेषभूपा और समभ्यतावाले राष्ट्र भी 
परस्पर में समीप आ रहे हैँ, तत हम सव जैन भाई तो एक ही देशवासी एक 
ही भाषा-भापी, एक धर्म, संस्कृति और सभ्यता वाले और एक ही जाति के 
है। फिर हममें फिरकापरस्ती क्‍यों हो? क्‍यों हम एक दूसरे से लड़ें और 
एक दूसरे को अपना प्रतिहन्द्रो समझे ? हमें एक होकर अपने घर्में संघ, और 
जिन शासन के गौरव की रक्षा करनी चाहिए । हमारी घर्मं कथा का यही 
मुख्य उद्दे श्स है । 


बन्बुओ, हमें सुदर्शन जैसे महापुरुषों की कथाएं सुननी चाहिए, जिससे धर्म 
पर श्रद्धा बढ़ें और धर्म-धारण करने पर उसमें हढ़ रहने की शिक्षा मिले । इसी 
कथा की सुनकर ही तो हमारे जयमलजी महाराज साहब की चित्तदृत्ति वदल 
गई और उन्होने साधुपता ले लिया था। इस प्रकार के स्वर्ग और मोक्षगामी 
पुरुषों की कथाए' ही सुकथाएं हैं--सच्ची कथाएं है। इनके अतिरिक्त जो 
अन्य राग-हूप को बढ़ाने वाली कथाएं हैं, वे सव विकथाए' है। विकथाओं के 
वैसे तो असंख्य भेद हैं | परन्तु आचायों ने उन्हें मुख्य रूप से चार प्रकार में 
विभक्त किया है---स्त्री कथा, भोजन कथा, देश कथा और राज कथा । स्त्रियों 
के हाव-भाव, विलास-विज्म और उनके व्यभिचार आदि की चर्चा करना, 
उनका सुनता, तथा नग्न नृत्यों वाले नाटक सिनेमादि का देखना स्त्री कथा है । 
लाना प्रकार के भोजन बनाने, उनके नाना प्रकार के देश-विदेश-प्रचलित खान- 
पान के भ्रकारों की चर्चा करना और खाने-पीने वालों की बात करते रहना 
भोजन कथा है । आज किस देश में क्‍या हो रहा है, किस देश के लोगों का 
पहिनावा-उढ़ावा कैसा है, उनका खान-पान और रहन-सहन कैसा है, इत्यादि 
की चर्चा करना देश कथा है | आज लोग दस चर्चा को ज्ञावट्द्धि का कारण 
मानते हैं और सुकथा समझते हैं, और इसी कारण जब देखो नाशना-प्रकार के 
पत्र और प्निकाए' हाथ में लिए वांचा करते है, पर विवेकी और आत्म-हिलैपी 
मनुप्य इस कथा को जात्मकल्याण में बाधक ही मानते हैं, अत: देश-विदेश की 
कथा करता भी विकथा ही है । चौथी विकथा राजकथा है। राजाओं के युद्धों 
की, उत्तके जय-पराजब की और भोग-विलास की चर्चा करता भी विकथा ही 
है । इसी प्रकार खेल-तमाशो की चर्चा करना, लोगों को हिसा, आरम्भ और 
परिप्रह बढ़ते वाली कथाएं करना, भी विकथा ही है| जिसे अपने बात्म 
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कल्याण का घ्यान है, वह तो धर व्यापारादि को चर्चा को बिका मानता है, 
तब वह खेती-वाड़ी की, कूप-वावडी खुदाने की और वागन्वगीच लगाने की भी 
चर्चा को व्यर्थ की पाप बढ़ाने वाली मानता है | अतएव विवेकी पुढ्यों को 
सर्वश्रकार की विकथाओं से वचकर के आत्म-कल्याण करनेवाली, समन्‍्मार्ग पर 
ले जाने वाली, मिथ्यात्व का खंडन करने वाली, सम्यब्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की 
बढ़ानेवाली और वैराश्य-ब्ेक सुकथाजो को ही सुनना चाहिए । 


बि० सं० २०२७ कातिक शुक्ला १३ 
जोघपुर 


२९, ग्राध्यात्मिक चेतना 





बन्चुओ, सूच क्‍या है? शब्दों का भडार है । यदि इस भडार को हम 
सावधावी के साथ सभाल करके रखें तो हमे ज्ञान की प्राप्ति हो, जनता की बुद्धि 
का विकास हो और इन्ही के आधार पर नवीन-नवीन ग्रन्थों की रचना हीकर 
ज्ञान के भडार की अभिवृद्धि भी होती रहे । इसके लिए सबसे पहिली 
आवश्यबता है इस सून-भण्डार को सुरक्षित रखने की । इसे सुरक्षित कसे 
रखना ? क्‍या वस्त्रो मे वाघ करके लकडी की अलमारियों मे रख करके अथवा 
लोहे की तिजोडियो में बन्द करके ? नही, ये तो द्रव्य सूत्र की रक्षा के उपाय 
हैं, भाव सून्न की रक्षा के नही । भाव सूत्र की रक्षा के लिए आवश्यक है कि 
हम इन सूत्रों का पठन पाठन करें, मनन-चिन्तन करे ओर ज्ञान के विनाशक 
अतिचारो से बचे रहें | भाव सून की रक्षा तभी सभव है, जब कि हमारा 
आभीक्षण्य ज्ञानोपयोग हो, हमारे हृदय मे ज्ञान की धारा निरन्तर 
प्रवाहित रहे और हम अध्यात्म में सदा जायरूक रहे ।॥ जिसका 
भगवदू-वाणी पर विश्वास है, हृढ श्रद्धा है. वही व्यक्ति अपने स्वरूप को देख 
सकता है। कहा है--- 
पजनेश्वर तणी वाणी जाणी तेने जाणी है ॥ 
वाणी हृदयंगस करो 
जिनेश्वर देव की वाणी अनेक लोग बाचते हैं । परन्तु उसको हृदयंगम 
करने वाले लाखो मे दो चार ही मिलेंगे | भगवान की वाणी वा जो आशय है, 
ब्श्छ 


इेघ्८ प्रवचन-सुघा 


वही अपनी आत्मा और अपने हृदय का जाशय है । यदि इन दोनों का आपस 
में सम्बन्ध हो जाय, तो अन्तरंग में प्रकाश प्रकट हो जाय । जैसे खापके घर 
में विजली की दूयूब लगी हुई है परन्तु जब तक सेव लाइन से उसका 
कनेक्शन नहीं होता, तव तक घर में प्रकाश नहीं होता है । दोतों का कनेवशन 
होने पर ही प्रकाश होता है। जिसके हृदय में भगवदू-वाणी का यह कनेक्शन 
हो जाता है, वह यह कभी नहीं कहेगा कि मुझे आत्म-ध्यान करने के लिए 
समय नही है | मुझे इस समय सोना है, खाना-पीना है, या कहीं वाहिर जाना 
है अथवा अमुक काम करना है । ये सब बातें अध्यात्म चेतना वाले ब्यक्ति के 
हृदय से निकल जाती हैं | यद्यपि संसार में रहते हुए वहु यह सब काम करता 
अवश्य है, परन्तु जल में कमल के समान उनसे भिन्‍न ही रहता है । 


अहो समदृष्टि जोवड़ा, करे कुटुम्ब प्रतिपाल । 
अंतर गत ब्यारो रहै, ज्यों घाय खिलाबत वाल ॥॥ 


यद्यपि सम्यग्हष्टि जीव के पास साधन तो वही के वही है, तथापि वह 
भीतर से यही मानता है कि ये सब अन्य हैं और मैं इन से सर्वेथा भिन्‍न हूँ। 
सब पदार्थों के रहते हुए भी उसके हृदय में उनके लिए मूर्च्छाभाव नहीं है । 
जहां पर मूर्च्छा अर्थात्‌ ममता भाव होता है, वही परिग्रह है। भगवान ते कहा 
है कि जिन चस्तुओं पर अपनापन नहीं है--ममत्व भाव नहीं है--वहां पर 
चाहे अज्नोक्य की सम्पदा भी क्यों न .हो, हम परिय्रह में नहीं हैं । इसके 
लिपुरीत यदि हमारे पास कुछ भी नहीं हो भीर रहने की दूदी-फूटी छोटी सी 
क्ुटिया या झोंपड़ी ही हो परन्तु हमारी आसक्ति और ममता उसके प्रति हे, 
तो. हम परिय्रह्टी ही हैं । 


ज्ञाध्यों, ध्वाय को देखो वह बड़े घराने के बच्चों को नहलातौ-घुलाती है 
खिलाती-पिलाती हैं और अपने पुत्र के समान उसका सर्वे प्रकार से सरक्षण 
करती है, परन्तु मन में उसके यही भाव रहता है कि. यह मेरा नहीं है और मैं 
इसकी माता नहीं हूं। वह केवल उसके साथ अपना कर्तव्य-पालन करनी है 
और अपने जीवन-निर्वाह का एक साधनमात्र मानकर उसकी ग्रतिपालता 
करती है | इसी प्रकार सम्यन्हप्टिजीव अपने कुटुम्व और परिवार के लोगों को 
भीतर से अपना नहीं मानता है, किन्तु अपना व्यावहारिक कर्तव्य का पालन 
साश्न करत है । अम्तरंग में उसकी किसी के साथ आसक्ति नहीं है। जो 
जिनवाणी का अप्लय समझ लेते हैं उनकी ऐसी ही परिणति हो 
जाती है । 


आध्यात्मिक चेतवा ३५६ 


देखो--भरत चक्रवर्ती भी आप लोगों के समान ही गृहस्थ थे | उनके 
पास जितनी प्रचुर मात्रा में सम्पत्ति थी, उसका करोडवां हिस्सा भी आपके 
पास नहीं है । फिर भी आपके ये शब्द हमारे कानों में वार-वार आते है कि 
क्या करें महाराज, घर की ऐसी जिम्मेवारी सिर पर आकर पड़ी है कि उसे 
सिभाये घिना कोई चारा ही नहीं है । परवश होकर उसे निभानी ही पड़ती 
है। पर मैं पूछता हुं, कि आपका यह कहना सत्य है क्‍या ? अरे, जिन बाल- 
बच्चो के मां-बाप बचपत में ही मर जाते हैं, वे सत्रके सब्र क्या मर ही जाते 
हैं ? अथवा भीख ही जन्म भर मांगते रहते हैं ? भाइयो, यह हमारा अज्ञान 
है, मिथ्यात्व है, कि हम ऐसा समझते हैं कि हम इनकी प्रतिपालना कर्‌ रहे 
हैं । थदि हम न करें, या न रहें, तो ये भूले मर जायेंगे ? भाई, सब अपना- 
अपना भाग्य लेकर आये हैं और उसी के अनुसार सवका पालन-पोपण.होता है । 
किच्तु हम इस रहस्य को नहीं समझते हैं और परकी ममता में ही अपने 
जीवन के अमूल्य समय को नष्ट कर देते हैं और कहते हैं कि कुटुम्ब की झंझटों 
के मारे हमें समय ही नहीं मिलता है ।यदि यह बात सत्य होती, तब तो 
भरत चक्रवर्ती को समय मिल ही नहीं सकता था । परन्तु भरत अपने हृदय 
के भीतर यह मानते थे कि मैं इनका नहीं और ये मेरे नहीं है । उत्तकी इस 
आध्यात्मिक चेतना से ही उन्हें सहज में केवल ज्ञान की प्राप्ति हो गई और 
अपना अभीष्ट पद प्राप्त कर लिया । परन्तु आप लोग तो केवल बनावटी 
* बातें करते है क्यीकि आप लोगों के ऊपर जिनवाणी का कोई असर नही हुआ 
है । जिनके हृदयों पर उसका असर हो जाता है, वे किसी भी परिस्थति में 
क्यों न हों, आत्म-कल्याण करने के लिए, भगवदु-बराणी सुन्तने के लिए औौर 
आत्म-साधना के लिए समय निकाल ही लेते हैं । 
स्वानुभव चितामणि : 
जिसके भीतर एक वार आत्म-प्रकाश हो जाता है और आत्म-रस का 
स्वाद मिल जाता है घह फिर उस रस का पान किये विना रह नही सकता है । 
हृदय की तंन्नी जब वजती है तव वह उसमें मग्न हो जाता है। कहा 
भी है-- 
अनुश्व चिन्तामणि रतन, अनुभव है रस कूप । 
अनुसब॒ सांग मोक्ष को, बअदुभव आत्म स्वरूप ॥ 
चिन्तामणि रत्त के लिए कहा जाता है कि जिस वस्तु का मन में चिन्तवन 
करो, उसे वह देता है । परन्तु वह लौकिक वस्तुओं को ही दे सकता है, 
पारलौकिक स्वर्ग-मोक्ष आदि को नही दे राकता है परन्तु यह स्वानुभवरूपी 
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चिन्तामणि रत्त सभी प्रकार के लोकिक और पारलौकिक अभीष्ट सुखों को दे 
सकता है | रस-कु भिका से तिकाला गया रस लोहे को ही सोना बनाने की 
क्षमता रखता है, शेष धातुओ को नहीं । परन्तु यह स्वासुभवरूपी रस प्रत्येक 
प्राणी को शुद्ध, बुछ सिद्ध बनाने की सामर्थ्य रखता है, भाई, मोक्ष का सत्य 
और सही मार्ग आत्मानुभव ही है| जो व्यवित आत्मानुभव से शुन्य है, वह 
भगवदू-उपदिप्ट सन्‍्मार्ग पर ठहर सकेगा, क्योंकि उसके मस्तिप्क में तो चाना 
प्रकार के सकक्‍ल्‍प विकल्प भरे हुए है जिनको बात्मानुभव हो जाता है और जो 
आत्मातुभव में सलस्न है उन्हें ससार की कोई भी शक्ति जिया नही सकती है। 
लोगो के पास डिगनन्‍्मे के जितने भी साधन हैं, वे सव भौतिक है और वे भौतिक 
शरीर पर ही अपना प्रभाव दिखा सकते हैं, अर्थात्‌ लाठी, तलवार, वन्दूक और 
भाला आदि शास्त्रों से अथवा अग्नि आदि से शरीर का ही विनाश कर सकते 
हैं । किन्तु अमूर्ता आत्मा का छुछ भी नही विगाड सकते है । आप लोगों को 
ज्ञात है कि पाच सौ मुनि कुरुजागन देश मे गये । वहा के राजा के दीवाच 
नमुचि ब्राह्मण ने सघ के आचार्य से कहा -महाराज, यदि आप लोग जीवित 
रहना चाहते हैं, वो अपना सिद्धान्त छोडकर मेरा सिद्धान्त स्वीकार कर लेवें । 
अन्यथा में किसी को भी जीवित नहीं छोड,गा | तव सघ आचार्य ने कहा-- 
हमारा सिद्धान्त को हमारी आत्माओ मे रमा है, उसे वोई आत्मा से अलग कर 
नही सकता और आत्मा तो अरूपी है वह किसी से खडित या नष्ट हो ही 
नहीं सकती । वह अधिनाशी है सदा अवस्थित है -- 


अच्बएू वि अबद्ठिए वि 


इस आत्मा को शस्न छेद नही सकते, अत अच्छे है, अग्नि जला नही 
सवती, अत यह अदाह्म है, पानी शिगा या गला नही सकता अत यह अक्लेय 
है, पवन सुखा चही सकता, अत यह अश्योष्य है। यह नित्य है, सर्वंगत है, 
रजाणु है, अचल है, और सनातन है। 


जआाजत्रार्य ने और भी कहा -अरे नमुचि, तुझे यदि यह अरमान है कि मैं 
इन साधुजों वो भय दिखाकर, कप्ट देकर और उपर्सग करके इन्हे सिद्धान्त 
स विचलित बर दूंगा, तो ठेरा यह निरा भ्रम है । जीने का भय इन वाहिरी 
दश् प्राण्ो का होता है आत्मर को नही होठा है। हम साधुनो को इन दश 
दल प्राणों की कोई चिता नहीं रहती है । हमारे ज्ञान-दर्शवरूप झाव प्राण 
त्तो सदा ही हमार साथ रहेंगे, वे निकाल मे भी हमसे अलग होने वाले नही है 
और ने कोई उन्हे हमस बलगम कर ही सजता है । 
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नमुचि से देखा कि ये साधु मेरे सिद्धान्त को स्वीकार करने लिए किसी 
भी प्रकार तैयार मही हैं, तव उसने एक-एक करके पाँचसौ ही मुनियो को 
घानी में पिलवा दिया । भाई, वताओो, इस जोर-जुल्म का कोई पार रहा * 
उन सभी साधुओं ने हसते हसते ग्राण दे दिये, परन्तु अपना सिद्धान्त नहीं 
छोडा । न उन्होंने अपने प्राणी की भिक्षा ही उससे सायी | उनके भीतर यह 
हड अद्धान और विश्वास या कि हमारा सिद्धान्त ठीक है । अत उन्होने मरना 
स्वीकार किया, मयर अपना सिद्धान्त छोडना स्वीकार नही किया। उस 
मुनियो मे अनेक तो लब्धि-सम्पन्न ये । यदि वे चाहते तो नमुचि को यो ही 
भूकुटि के विक्षेप से, या हप्टिपात मान से भस्म कर सकते थे । परन्तु वे लोग 
तो सच्चे गहिंसा धर्म के आराधक थे, प्राणिमात्र के रक्षक थे और परीपह- 
उपसगों के सहन करने वाले ये | वे स्वय मरण स्वीकार कर सकते थे, परन्तु 
दूसरे को कष्ट देने का स्वप्न मे भी विचार नहीं कर सकते थे। बे मोक्ष के 
भार्ग पर चल रहे थे, जत ससार के मार्ग पर कैसे चल सकते थे ? अपनी इसी 
आध्यात्मिक चेतना और हढता के बल पर उन्होने मोक्ष को प्राप्त 
किया | जिनके भीतर यह आत्म-विश्वास नही है, वे ही लीग दूमरो के बह- 
कावे मे या डराने मे आ सकते है और अपना प्र्म छोड सकते है, किन्तु 
धर्म का और आत्मस्वष्प का वैत्ता व्यक्ति तिकाल में भी अपना धर्म नही 
छोड सकता है | 
क्षमामृतति रघुनाथ 
पूज्य श्री रघुनाथ जी महाराज विक्रम सवत्‌ १६७६ को साल जालोर 
पधारे । उस समय वहा पर पौतिया वध धर्म का श्रचार था। उसकी श्रद्धा 
करने वाले वहा सैकडो व्यक्ति थे । उन लोगो को जैसे ही यह ज्ञात हुआ कि 
रघुनाथजी महाराज अपने धर्म का प्रचार करने के लिए इधर जा रहे है 
तो वे लोग लाठी लेकर नगर के बाहिर खडे हो गये और बोले कि यहा 
आप को जाने की धावश्यकता नहीं है। पूज्य श्री ने पूछा, क्यो ? तो उन 
लोगों ने कहा कि यहा पर हमारे धर्म का प्रचार हो रहा है। आप यहा उसमे 
विक्षेप करने के लिए आये हैं, अत यहाँ नहीं ठहर सकते । पूज्य श्री वे 
कहा--जप लोग भोले हैं ॥ हम तो गावन्याव मे प्रचार करते आ रहे है, 
और करते हुए जावेगे। आप लोग हमे रोकनेवाले कौन होते हैं ? हवा, यदि 
राज्य-्शासक कह देवे कि ठुम लौट जाबो तो हम एक कदम भी आगे नद्ी 
रखेंगे | परन्तु आप लोगो के कहने से नही लौट सकते हैं। वे लोग उत्तेजित 
होकर बोले---यदि नगर के भीतर एक कदम भी रखा तो मारे जाओगे । 
पूज्य क्षी चे कहा-- भाई, आत्मा तो मरती नही है और शरीर का हमे कोई 


हि 


रेदर धभ्रवचन-सुधा 


ममत्व नहीं है । यह कह उन्होंने जैसे ही शहर मे प्रवेश किया तो उनको 
लोगों ने लट्ठ मार दिये। पूज्यश्री के मस्तक से खून झरने लगा । उन्त ज्ञोगों 
ने साथ के अच्य सन्‍्तों को मारता प्रारम्भ कर दिया। परच्तु उन्होंने कोई 
परवाह न की । जव उन लोगों ने देखा कि मारने के बाद भी शहर से प्रवेश 
कर ही रहे हैं, तब उन्होंते शहर भर में यह सूचित कर दिया कि जो कोई भी 
इन लोगों को ठहरते के लिए स्थान देगा, उसे भी हम देख लेंगे | यह सुनकर 
किसी ने भी उन सनन्‍्तों को ठहरने के लिए स्थान नहीं दिया । उनके पीछे 
काटने कुत्ते लगा दिये, पत्थर फेके और इसी प्रकार के उपद्रव किए। परलच्तु वे 
पीछे नहीं लौठे | एक नाई ने आकर पूछा, महाराज, क्या वात है ? पूज्यतश्री 
ने कहा--भाई, जो फरसना है वह होता है | हमें तो ठहरने के लिए स्थान 
भर की आवश्यकता है | नाई वोला--यह शिवजी का मन्दिर है, आप यहां 
विराजो । पूज्यश्नी ने कहा - भाई, हमारे निमित्त से किसी भाई को कष्ट तो 
नहीं होगा ? उसमे कहा - महाराज, हम कष्ट मिटाने का ही काम कर रहे 
हैं । किसी को कोई कष्ठ नही होगा, आप विराजिये । पूज्यश्री सब संघ के 
साथ क्षाज्ञा लेकर वहाँ ठहर गये । जव सन्त लोग पानी लेने के लिए भी नगर 
में जावें तो विपक्षी लोग कुत्ते लगा देवें। और पत्थर मार कर पात्र फोड़ 
देवें । इस प्रकार तीन दिन तक लगातार इतने कप्ट दिए कि जिसकी कोई 
सीमा नहीं । परन्तु पुज्यश्नी जी ने किसी की कोई निन्‍्दा नहीं की । 

त्तीन दिन के वाद वहां के भंडारीजी खवासजी के जमाईजी का परवाना 
पहुंचा कि सन्‍त लोग आरहे है, उनका पूरा ध्यान रखना | परन्तु इसका भी संकेत 
पूज्यश्ली ने सही कराया ॥ और समभाव पूर्वक अपहारूपानी के लिए नगर में 
घूमते रहे । चौथे दिच कचहूरी में हाकिम से कहा कि कुछ सन्‍्त लोग समवड़ी 
से यहां आने चाले हैं सो आने पर हमे सूचित करना । तब नीचे के अहलकार ने 
कहा--हुजूँ*, उत्त साधुओं को बाये तीन दिन हो गए हैं भौर शहर में उनकी 
मिट्टी-पलीत हो रही है । यह सुनते ही हाकिम निकला। उस समय उनका 
जमाना था, वे लोग सौ-पचास अ-दर्मियों को साथ लिए वित्ा नही निकलते 
थे। उन्होंने शिवजी के मन्दिर में जा कर सन्‍्तों की दशा देखी तो उन्हें दुःख 
हुआ और बौले--हाकिम साहब, हमें दावा नहीं करना था, जो आपसे फरियाद 
करते । उन्होंने सब सनन्‍्तों को साथ में लिवा ले जाकर कचहरी के सामने 
ठहराया, उत्तके श्रवचनों को व्यवस्था की और स्वयं प्रवचन सुनने को काने 
लगे । यह देख कर विपक्षियों के होसले पस्त हो गये और वे ठंडे पड़ गये। 
पूज्य श्ली के प्रभाव को देखकर तथा उनके प्रवचन सुनकर उन विपक्षियों में 


आध्यात्मिक चेतना शेध्रे 


से चार व्यक्तियों ने पूज्य श्री से दीक्षा ग्रहण की । नगर निवासियों ने चतुर्सास 
करने के लिए प्रार्थता की । पूज्य श्री ने उसे -स्वीकार कर चार मास तक 
भगवाद्‌ की वाणी सुनाई और शुद्ध मार्ग की प्ररूपणा की, जिससे ४४० व्यक्तियों 
ने उसे अगीकार किया और पोतिया बंध धर्म छोड़ दिया 

भाईयों, दुःखों को सहन किए विना सुख नही मिलता है। आप लोग 
दुकानों पर जाकर बैठते हैं, गर्मी का मीसम है, लू चल रही है, सिर के ऊपर 
टीन तप रहे है, पसीना झर रहा है और ध्यास लग रही है, फिर भी ऐसे 
समय यदि ग्राहक माल खरीदते के लिए पहुंचते हैं, और मन-चाहा मुनाफा 
मिल रहा है, तव क्या आप लोग को घर का तलघरा और पंखा याद आता 
है, था खाने-पीने की वात याद आती है ? जैसे कमाऊ पूत सुख-दुख की पर- 
वाह नही करता है, उसी प्रकार आत्म-कल्पाणार्थी सच्त लोग और भुमुक्षु 
युहस्थ लोग भी अपने कर्ततव्य-पालन करने और धर्म का प्रचार करने में सुख- 
दुःख की चिन्ता नही करते हैं । जो केवल व्याख्यानों में पंजा घुमाने वाले है, 
जिन्हें खाने को अच्छा और पहिनने को वढ़िया चाहिए, उनसे धर्म का साधन 


नहीं हो सकता और न प्रचार ही | साथुओ के लिए तो भगवान का यह भादेश 
है कि-- 


यह हस्पोपकाराय त्तज्जी वस्यापका रकम्‌ 4 
यज्जीवस्थो पकाराय तद्दे हस्थापक्रारकस्‌ ॥ 
अर्थात्‌ जो जो कार्ये वेह का उपकार करने वाले है, वे सब जीवका 
अपकार करने वाले है जौर जो जो साधन जीव के उपकारक है, वे सब देह 
के अपकारफ हैं | भाई, शरीर की तो यह स्थिति हैं कि-- 


पोषत तो इुख्व देय घनेरे, शोपत्त खुख उपजाबे | 
ढुर्जेब देह स्वभाव बराबर, मूरख प्रीति बढ़ाये ॥ 
ज्यो-ज्यों इस शरीर का पोपण किया जाता है, त्यों-त्यो यह और भी अधिक 
दुर्गतियों के दुःब्रों को देता है और ज्यो-ज्यो इसका शोपण किया जाता है, 
त्यी-त्यो यह सुगति के सुप्ों को और अक्षय अविनाशी आत्मिक सुख को 
देता है । 
भावइयो, साधुओ का मार्ग आराम करने के लिए नही है । यहां तो जीते 
जी मौत का जामा पहिल कर चलना पड़ता है। घर का विगाड़ेगे तो सारी 
समाज की महत्ता नष्ट हो जायगी । इसलिए हमें निर्ममत्व को ओर बढ़ना 
चाहिए । आत्मानुभवी किसे कहते हैं ? जिसचे आत्मा के सही चित्र वो अपने 


बहु प्रब्भन-युत्रा 


भीतर खींच लिया है। कैमरे से नहीं, और कलम से भी नही । किस्तु अपनी 
आन्तरिक भावनाओं से, पर-परिणतियों को दूर कर और उन्हें तिलांजलि 
देकर स्व-परिणति में स्थिरता पा ली हैं, उत्होंने ही आत्मा का यचार्थ चिस 
खीचा है और थे ही सच्चे परमानन्द-रस के आरवादी बने है। ऐसे ही आध्या- 
त्मिक चेतना की जायूति वालो के लिए कहा गया है कि-- 
यों चिल निज में थिर भये तिन अफथ जो आनन्द सझ्ो, 
सो इन्च्र भाग नरेखर या अहमिन्द्र फे नाहीं कह्यो॥ 
जो पुरुष अपने भीतर यह चिनन्‍्तवत करते हैं कि मेरा स्वरूप तो दर्शन, 


ज्ञान, सुख और वल-वीयंमय है, अन्य कोई भी पर भाव मेरा स्वरूप नही है, 











इस प्रकार की भावना के साथ अपनी छात्मा में स्थिर हो जाते हैं, उन्हें जो 
अनिर्वेचनीय आनन्द प्राप्त होता है, वह इन्द्र, अहमिन्द्र, नरेन्द्र और धरणेन्द्र 


को भी प्राप्त नही है । 
बन्घुओ, जो महापुरुष ऐसे आत्मस्वरूप में स्थिर हो जाते हैं, वे बाहिदी 
वस्तुओं के संयोग और वियोग की कोई चिन्ता नही करते हैं। थे सदा आनन्द 
के साथ अपने गन्तव्य मार्ग प्र चलते रहते हैं और मार्ग में आने वाली किसी 
भी बड़ी से बड़ी विध्य -वाधा से बिचलित नहीं होते हैं । आप 
लोगों को बड़े सौभाग्य से यह स्वाधीन मोक्ष का मार्ग मिला है, इसलिए अपने 
भीतर आत्म चेतना की जामृति कीजिए । उसे कही से लेने को जाना नहीं है । 
चह अपने भोतर ही है । उनके ऊपर विकारों का जो आवरण आ गया है, 
उसे दूर कीजिए और फिर देखिए कि हमारे भीतर कितनी अमूल्य 
प्रकाशमान निधि विद्यमान है। जिसके सामने अैलोक्य की सारी सम्पदा भी 
नगण्य है $ 
चतुर्देशी का संदेश 
भाइयो, आज कात्तिक सुदी चतुर्देशी है। यह हमें याद बिलाती है पाप 
के जो चौदह स्थान हैं, उनका त्याग करता चाहिए : वे हैं-- 
सचित दब्व विगह, पन्नी तंबोलवत्थ कुंसुमेलु । 
वाहण सयण बिलेवण, ढंध् दिसिनाहण भत्त सु । 
इन चौदह वस्तुओं की मर्यादा करो । भगवान थे कहा है कि मर्यादा 
करने से सुमेरु के समान बड़े-बड़े पाप रुक जाते हैं । केवल सरसों के समान 
छोटे पाप रह जाते हैं। यदि अन्तरग मे ममता रुक गई तो सब पाप रुक 
गये । यदि समता नहीं रुकी और वाहिरी द्रव्य कम भी कर दिया तो भी कोई 
लाभ नहीं । जैसे आपने आज भौरों को देखा देखी या मेरे कहने से उपवास 
वार लिया | पीछे घर जाने पर कहते हैं--चकक्‍्कर आ रहे हैं, भूख प्यास लग 
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रही है, व्यर्थ ही महाराज के कहने से या लोगो की देखा-देखी यह उपवास 
ले लिया, इत्यादि विकल्प उठते हैं, तो स्वर्य सोचो कि उससे तुम्हें कितना 
लाभ हुआ ? एक मोहर के स्थात पर एक पैसे का लाभ मिला । इसलिए 
आचार्यो ने आज्ञा दी है कि-- 


समीद्य ब्नरतमादेयमात्त पाल्य॑ प्रयत्नतः । 
छिन्न' दर्पात्‌ प्रमादाहा प्रत्यवस्थाप्यसब्जसा ॥॥ 


पहिले खुब सोच विचार करके ब्रत अहण करना चाहिए । फिर जिस ब्रत 
को ग्रहण कर लिया, उसे प्रयत्त पूर्वक पालन करना चाहिए । यदि फिर भी 
दर्ष से या प्रमाद्ध से ब्रत भंग हो जाय, तो तुरन्त उसे पुनः प्रायश्चित्त लेकर 
घारण कर लेना चाहिए । 

अतएव आप लोगों को आत्मस्वरूप की प्राप्ति के लिए और अपने भीतर 
के कुसंस्कारो को दूर करने के लिए अपनी शक्ति के अनुसार सावद्य कार्यो का 
परित्याग कर आत्मस्वरूप को जागृत करने में लगना चाहिए । आप भले ही 
साधुमार्गी हों, या तेरहपंथी हों, आश्रम-पंथी हों, ग्रुमानपंथी या तारणपथी हो, 
दिगस्वर हों या श्वेताम्वर हों? किसी भी सम्प्रदाय के हों, सबका लक्ष्य 
आत्मस्वरूप की प्राप्ति करना है । जैसे किसी भी वस्तु का कोई भी व्यापारी 
क्यों सन हो, सभी का लक्ष्य एक मात्र धनोपार्जतज का रहता है, इसी प्रकार 
किसी भी पंथ का अनुयायी कोई क्‍यों न हो सवको अपने छ्येय प्राप्ति का 
लक्ष्य रहना चाहिए । भाई, जो समहृष्टि होते है, उनका एक ही मत होता है 
और जो विपमहष्टि होते हैं उनके सी मत होते हैं ॥ लोकोक्ति भी है कि 'सौ 
सुजाब एक सत' | समझदारो का एक ही मत होता है। आत्म-कल्याणथियो 
का भी एक लक्ष्य होता है कि किस प्रकार से हम अपना जभीष्ट लक्ष्य प्राप्त 
करें। सो सत्तवालों की दुर्मति होती है किन्तु एक मतबाले सदा सुगति को 
प्राप्त करते हैं। यहा एक सतत से अध्िप्राय है एक सन्‍्सार्ग पर चलने वालो 
से । जो सच्सार्म पर चलेगा, वह कभी दु.ख नही पायया । 

धर्म पर बलिदान हो जाओ ! 

भाइयो, समय के प्रवाह और परिस्थितियों से श्रेरित होकर आपके पुर्वज 
अनेक सम्प्रदायों मे विभक्त अवश्य हुए। परन्तु जब कभी विधर्मियों के आक्र- 
मण का अवसर आता था, तो सब एक जैनशासन के झण्डे के नीचे एकच्रित 
हों जाते थे और विधर्मियों का मुकाबिला करते थे। यह उनकी खुबी थी । 
परन्तु बाज ऊपर से संगठन बंग वात की जाती है, लस्वे चौड़े लेख लिखे जाते 
हैं जीर लच्छेदार मीठे और जोशीले भाषण दिये जाते है । किन्दु अवसर 
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आते ही ऐसे खिसकते हैं कि ढ्टने पर भी पना नहीं चलता जौर लोटार 
मुख भी नही दिखाते है । डससे यही ज्ञात होता है कि समाज हा गौरत, यश 
और महत्त्व कायम रख सकते वाले बडे लोग ढीगे पड गये की उसे टोसे 
पड़ने से जो काम करने की भावना और रफूत्ति पैदा द्वोनी चातिए थी, बहू 
पैदा नही होती, प्रत्युत भीतर ही भीतर बनेक समदें पैदा हो जाती है । भाज 
हम तो दो ही यातें सीखे हैँ--कि हर एक वी आलोचना करना ओौर निन्‍दा 
करना । जाप लोग ही बतायें कि फिर समाज आगे दे से बढ सकता है ? भाई, 
मुक्ति का मार्य तो जभी बहुत दूर है, दम तों अभी मायव कहलासे के योग्य 
मुक्ति के मार्ग पर भी वहीं चल रहे हैं। दो भाइयो को दुपाने पासन्पास हैं, 
तो एक दूसरे के ग्राहकों को बुलाता है और एक दूसरे को चोर वतलाता है । 
बताओ-फिर दोनो साहुबार बहा रहे ? हमारा अघ पतव इतना हो गया कि 
जिसकी कोई सीमा नहीं । भाईचारा तो भूले ही, मानवता नक को भूल गये । 
कल एक भाई ने कहा था कि जब तक ये पगडीबाले हैं, तब तक दुनिया के 
लोग दुश्मन ही रहेगे । मैं पूछता हु कि यहा पर प्गडोबाले अधिक है, या 
उधाडे माथे वाले ? पगडी बाघने वाले तो थोडे ही है । उनके तो लोग दुश्मन 
चनते है, आप नगे सिर वालो के तो नहीं बनते ? यदि आप लोग आगे धंढठकर 
काम कर लेंगे तो पगडीवाले आपका ही यश गावेंगे और आपके साम वी 
माला फेरेंगे । परस्तु आप लोगो ने तो दुश्मती के भय से अपने घेप को ही 
छोड दिया | दुश्मनों की निन्‍दा के भय से आपलोग किस किस वात को छोड़ते 
हुए चले जावेंगे ? जरा शास्त्र चित्त हो करके सोचो, विच्यारों और आग्रे आकर 
के समाज में समठन का विग्युल वजाबो, तभी कुछ काम होगा । केवल दूसरो 
की टीका-टिप्पणी करने या आलोचना-निन्दा करने से न आप लोगो का उत्थान 
होगा जौर न समाज का ही। आज एक होने का सुवर्ण अवसर प्राप्त हुआ 
है। इसे हाथ से मत जाने दो और कुछ करके दिखाओ, तभी आप लोगो का 
गौरव है। आलभगीर औरगजेब--वादशाह ने वीर राठौर दुर्गादास को 
सन्धि के लिए दिल्‍ली बुलाया और वे दिल्‍ली पहुंचे तव वादशाह के पास अपने 
आने की सूचना भेजी । वादशाह ने सनन्‍्तरी से कहा--भीतर लिवा लाओ, 
परुतु उनके हथियार वही पहरे पर रकया जाना । जैंसे ही सन्तरी ने हथियार 
रखकर भीतर किले मे चलने को कहा, वैसे ही दुर्गादास बादशाह से बिना 
मिलें ही वापिस चले आये । 
सभी तो उत्तके बिपय में यह असिद्ध है-- 
डुगो। आसकर्ण को, वित्त उठवागो जाय ।॥ 
अम्ल औरग रो उतरे, दिल्‍ली घरका खाय ॥ 
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भाईयो, दुर्गादास एक ही वहादुर व्यक्ति था, जिसने हाथ से गई हुईं 
मारवाड़ की भूमि को वापिस ले लिया | यदि-- 
“दुर्गा जो जगत में नहीं होता, तो सुझ्त सबकी हो जाती । 
उसके धिपय में यह कहावत आज तक प्रचलित है कि यदि मारवाड में 
दुर्गादास नहीं होता तो सब तलचार के बल पर मुसलमान वना लिये जाते । 
भाई, एक ही माई के लाल ने सारे देश की रक्षा करली । राणाप्रताप, 
शिवाजीराव और दुर्मादास की यह हयाति उनके उस शूरवीरता के साथ किये 
गये कामों से ही हैं। इस त्तीनों में से दो के पास तो राज्य था । परल्तु दुर्गा- 
दास के पास क्या था ? फिर भी वह शान्ति के साथ लडा और देश की आन 
रखी । उसे पराधीन नहीं होने दिया ? जब बादशाह ने कहा--दुर्गादास, मैं 
तुमको मारत्राड़ का राज्य देता हूँ और राज-तिलक करता हूं तो उन्होंने 
कहा--मुझे इसकी आवश्यकता नहीं | आप राजतिलक जो राजगद्दी के अधि- 
कारी हैं, उन्हें ही कोजिए। इस प्रकार दुर्गादास ने अपना सारा जीवन देश के 
लिए समरपंण कर दिया, माँ-चाप और बेटे सबसे हाथ धोया, फिर भी उन्होंने 
राज्य के किसी भी पद को लेना स्वीकार नहीं किया । किसी बात पर सन« 
मुठाव हो जाने पर वे मारवाड़ छोड़कर चले गये, परन्तु राजाओं का सामना 
नही किया और सच्ची स्वामिभक्ति का परिचय दिया। 
भाइयो, जिनके हृदय में देश के लिए, जाति के लिए ओऔर धर्म के लिए 
लगन होती है, वे लत, मन और धन सर्वेस्व न्योछावर करके उसकी रक्षा करते 
हैं । इसी प्रकार जिनके हृदय में आत्मा की लगन होती है, वे भी उसके लिए 
सर्वस्व न्‍्योछावर करके आत्म-हित में लगे रहते हैं, इसी का नाम आत्मजागृति 
है और इसे ही आध्यात्मिक चेतना कहते हैं | 
वन्धयुओ, कल चौमासे का अन्तिम दिन है। जैसे मन्दिर बन जाने पर 
उसकी शिखर पर कलश चढाया जाता है, इसी प्रकार कल चौमासे के कलशा 
रोहंण का दिन है और धर्म के पुनरुद्धारक लोंकाशाह का जयन्ती-दिवस भी 
है | तथा कल साढ़े तीन करोड़ मुनिराजों के मोक्ष जाने का विन भी है । मतः 
कल का दिन हमे बड़े उत्साह के साथ मनाना चाहिए ॥ कल चतुर्मास के लेखा- 
जोखा का दिन है । हमें देखना हैं कि हम कितने आगे बढ़े हैं और संघ कैसे 
आगे दिन-अ्रतिदिन उन्नत्ति करता रहे, इसका भी निर्णय करना है | हम त्तो 
यही चाहते हैं कि संघ गौर धर्म की उत्तरोत्तर वृद्धि होती रहे और संग्रढन का 
विग्ुल घजता रहे। 
वि० सं० २०२७ कार्तिक शुक्ला १४ 
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पूर्णिमा का पवित्र दिन 
बुद्धिमानू सद्गृहस्यो, आज परम पुनीत क्रान्तिधर. घर्मपरायण श्री 
लोॉकाशाहँ-जयन्ती का महाद्‌ पर्व दित है । आज  कार्तिकशुक्ला 
पूर्णिमा है। पूर्णमासी का कितना वड़ा भारी महत्व है, कितने जीवों को इससे 
लाभ पहुंचा है, और आज कितने नये-तये काम हुये हैं, यह सारा इतिहास 
रखूं, तो म मुझे सुनाने का समय है. और न आप लोगों को ही सुनने का 
समय है | जतः संक्षेप भे ही कहा जा सकता है कि आज की पूर्णिमा का 
दित एक क्रांतिकारी धर्म पर वलिदान होने को कथा से परिपूर्ण दिन है, 
अत: इसे एक पवित्र विन भी कह सकते हैं। आज लोंकाशाह की जयन्ती 
है और ग्रुरु चानक को जयन्ती है। सिक्‍्ख लोगों मे और हिन्दू जाति में नया 
जोश पैदा करने का, हंस-हंसकर वलिदान होने का और गर्म तबे पर चीलड़े 
के समान तपने का काम नानक से किया है। ऐसे-ऐसे समाज के लिए वलि- 
दाव होने वाले अनेक महापुरुषों की जयन्ती का आज शुभ दि है। बाज 
के ही दिन साढ़े तीन करोड़ मुनिराजों ने संसार के वन्धनों को चोड़कर 
झर कर्मो को दूर कर परमधाम मोक्ष को प्राप्त किया है। अतः परम पवितन्न 
निर्वाण कल्याण का भी आज शुभ अवसर है | 


अतीत की झांको 


भाइयो, सारवाड़ के सिरोही राज्य के ईशाचकोण में स्थित अठवाड़ा 
डेप 
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गाँव में ओसवाल-कुलाचतंस राज्य से सम्मातित श्री हेमाशाह दफ्तरी नामक 
महापुरुष रहते थे ॥ उन्तकी पत्नी का नाम श्री गंगादेवी था। थि० सं० 
१४७९ में आज कातिक शुक्ला पूणिमा के दिच एक होवहार पुत्र का आपके 
यहां जन्म हुआ । गर्भ में जाने के पूर्व ही माता भंगादेवी ने शुभ स्वप्न देखे 
थे। शुभ मुहूर्त में पुध्र का नाम लोकचन्द्र रखा गया, जो आगे चलकर 
सचमुच में ही लोगों का चन्द्रमा के समान आनन्द-कारण और लोक में 
उद्योत-कारक सिद्ध हुआए | 

इतिहास को लिखने का दावा करनेवाले अनेक “इतिहासज्ञ, विद्वानू 
कहते हैं कि सिरोही राज्य में अटवाड़ा नामक कोई गांव ही नहीं था । परन्तु 
मैं उन्हें बता देता चाहता हूं कि यह गांव सिरोही से लीच कोस की दूरी पर 
आज भी अवस्थित है । जिस समय मैं इतिहास की खोज में लग रहा था, 
उस समय अजमेर में साधु-सम्मेलन होने वाला था। हम लोग गुजराती 
सन्‍्धों को लेने के लिए ग्रुजरात की ओर गये थे । उस समय हमने इस गांव 
को स्वयं देखा वहां पर १५० घर है । इसी समाज के अग्नगण्य केई श्रावक 
हमारे साथ थे । आश्चये इस वात का है कि इतिहास लिखनेवाले 
बिना कोई छान-वीन किये लिखते हैं कि इस नाम का कोई गांव ही नहीं 
है। जिन्हें जांखों से दिखता नहीं, ऐसे जीव यदि कह दें कि सूर्य ही नही है, 
तो क्‍या यह मान लिया जायगा ? कप्ी नहीं । 


जो पुष्यशाली और आदर्श महापुरुष होते हैं, उनका जन्म, रहन-सहन 
और आवागमन सारा मंग्रलमय हुआ करता है गौर उतकी पुण्यवानी से 
नयी-नयी बातें पैदा हीती हैं। लोंकाशाह के पित्ता जवाहिरात का घधबन्धा 
करते थे । एक वार बालक लोकचन्द्र किसी काम से सिरोही पधारे और 
उद्धवशाह जी की दुकान पर गये । उनक्रे भी जवाहिरात का व्यापार था| 
' कुछ च्यापारी उस समय दुकान पर जाये हुए थे। उद्धवशाह जी ने मोती- 
जवाहिरात का डिव्वा निकाला और व्यापारी लोग मोतियों को देखने लगे । 
उन लोगों की दृष्टि नहीं जमी तो मोल-भाव नहीं पट रहा था। लोकचन्द्र 
समीप में ही बैठे हुये थे, उन्होंने एक दावा उठाकर कहा--इस जाति के 
मोत्ती के एक दाने का मुल्य इतना होता है। यह खुतकर व्यापारी लोग उनकी 
ओर देखने लगे जौर पुछा--कुवर साहव, आपने इतना मुल्य कैसे आंका ? 
उन्होने कहा--इसका पानी ही बतला रहा है और यह भविष्य में और भी 
उत्तम पानीदार सिकलेगा। व्यापारियों को वात जंच गई और वे सौदा 
श्ड 
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लेबर चले गये । उनके जाने पर उद्धवशाह ने पूछा - तुम कहा रहते हो 
और किसके पुत्र हो ” लोकचन्द्र से अपना परिचय दिया। परिचय पाकर 
थे बहुत प्रसन्न हुये । 
ऊद्धवशाह जी के प्रसन्न होने का कारण यह था कि उनकी एक कन्या 
विवाह योग्य हो गई थी और दे योग्य पाजन की तलाश में थे। वे स्वय अच्छे 
जौहरी थे और इस वालक मे जवाहिरात की परीक्षा का विशेष गुण देखा 
तो वे उस पर मुग्ध हो गये ॥ और इनके ही साथ अपनी सुपुत्री का सम्बन्ध 
करते का चिश्वय किया | 
दूसरे ही दिन उद्धवशाहू जी अटवाडा गये और हेमाशाह्‌ के घर आये 3 
प्रारम्भिक शिष्टाचार के पश्चात्‌ हेमाशाह ते पृछा-ज्ञाह जी, कैसे पधारना 
हुआ ? उद्धवशाह में कहा--आपके जो कु वर लोकचन्द्र है उनके लिए नारि- 
यल देने को आया हू । हेमाशाह ने कहा आप पधारे तो ठीक है। यद्यपि 
मेरा आपका पूर्व परिचय नही है और मैंने आपका घर-हार भी भही देखा 
है तो भी जब आप जैसे वडे आदमी आये हें, तब मैं आपका अ्रस्ताव 
अस्वीकार भी नही कर सकता हू । 
भाश्यो, यदि आप जैसे सरदारो के सामने ऐसा प्रस्ताव आता है, तब 
साप तुरन्त पूछते---क्या कितना दोगे ? फिर कहते--हम पहिले घर आकर 
के लडकी देखेंगे, पीछे बाबू भी लडकी देखते जायग्रा और साथ में उसकी 
मॉ-स्रहिद भी होगी । सब बातें तय होने पर ही यह सम्बन्ध हा सकेगा ? 
और ऐसा कहकर सामने वाले को छुरन्त पीछा ही लोटा देते । भाई, पहिले' 
के लोग जाति का गौरव जोर समाज का वडप्पन रखते थे और यह सवाल 
ही वही उठता था कि वादू देखेगा । आपके पुर्वेज जाति और समाज का 
गौरव दखते थे, वे कागज या चाँदी के दुकडो पर अपनी नीयत नहीं 
डुलातें थे । 
हा, तो बिना कोई सौदा किये हेमाशाह ने नारियल झेल लिया और 
शुभ लग्न में सानन्‍्द विवाह सम्पत्त हो गया । और लोकचन्द्र अपने कारो- 
वार को संभालते लगे । कुछ समय के वाद एक दिन्र रात्रि में सोते समय 
भगवाब्‌ पाश्वेनायथ को अधिष्ठातबी पदुमावती देवी ने स्वप्त म कहा--लोक- 
चन्द्र | कँसे छोता है ? ऋात्ति मचा और सोते हुए समाज को जगा) इसके 
पत्चातु तीसरे दिन पुन स्वप्न मे पद्मावती देवी ले दशेन दिये। लोकचन्द्र 
न पूछा--आप कौन हैं और क्या प्रेरणा दे रही हैं ? समाज तो भारी लम्बा 
चौडा है इप्तको चगाऊे ल्लौर क्रान्ति मचा हूँ, यह कैसे सभव है। देवी ने 
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अपना परिचय देते हुए कहा--तू चिन्ता मत कर और जागे आकर काम 
कर । मैं तेरी सहायता करूँगी | 


कुछ समय के पश्चात्‌ एक दिन हेमाशाह ने लोकचन्द्र से कहा--अपमसे 
यहां धान्य बहुत्त एकत्रित हो गया है जौर घास भी । इन्हें वेच देता चाहिए । 
लोकचन्द्र ने कह्म---पिताजी, अपने को दोनों ही नहीं बेचना है। आगे के 
पांच वर्य देश के लिए. बहुत भयंकर आनेवाले हैं, उस समय ये ही अभाव 
की पूर्ति करेंगे और इनसे ही ममुष्य व पशुओं की पालना होगी । हेमाशाह 
ते पूछा- तुझे ऐसा कैसे ज्ञात हुआ ? तब उन्होंने कहा--मुझे स्वप्न में ही 
ऐसी सूचना मिली है । 


कुछ समय के पय्चातु चन्द्रावती नगरी-जो कि आलू पर्वेत पर करोड़ों रुपये 
लगाकर मन्दिरों का निर्माण कराने वाले वस्तुपाल-तेजपाल की वसाई हुई थी, 
उसके राजा के साथ सिरोही के राजा की कुछ अनवन हो जाने से लड़ाई चेत्त 
गई | दुर्भाग्य से उसी समय दुप्काल पढ़ गया । लगातार पांच वर्ष त्तक समय - 
पर वर्षा नही होने से लोग अन्न के एक-एक दाने के लिए तरसने लगे और 
घास के विना पशुओं का जीवित रहना दूभर हो गया । सारे देश में हाहाकर 
सच गया । पहिले आजकल के समान ऐसे साधन नहीं थे कि तत्काल बाहिर 
कहीं से सद्दायता पहुंच सके । ऐसे विकट समय को देखकर लोकचन्द्र ने सारे 
देश में समाचार भिजवाया कि कोई भी मनुष्य अन्न के विना और कोई भी 
पशु घास के विना भ्रूखा न मरे । जिसको जितना धानन्‍्य कौर घास चाहिए हो, 
बह मेरे यहां से ले जावे । भगवती पद्मावती माता की ऐसी कृपा हुई कि प्रति 
दिन सैकड़ों लोगों के धातव्य और घास के ले जाने पर भी उनके भंडार में 
कोई कमी नहीं जाई ओर लग्रातार पांचवर्ष तक पूरे देश की पूर्ति उनके 
भंडार से होती रही । इस प्रकार जनता का यह भयंकर संकटकाल शांति से बीत 
गया । क्षव सारे देशवासियों ने एक स्वर से कहा--यह्‌ लोकचन्द्र केवल लोक 
का चन्द्रमा ही नहीं हैं किन्तु लोक का शाह भी-है जौर तभी से लोग उन्हें 
लोकशाह्‌ के नाम से पुकारने लगे । 


इसके कुछ दिच पश्चात्‌ एक दिन लोकशाह के माता पिता ने पूछा--तुझे 
तो भविप्य की बहुत दूर की सूझती है । बता, मेरा आयुप्य कितना शेष है ? 
लोकाशाह कुछ समय तक मौन रहे, फिर गंभीर होकर वोले - पित्ताजी, आप 
का तथा माताजी का आयुष्य केवल स्लात दिन का शेप है। यह सुनते ही 
हेमाशाह ने और सेठानी ने तत्काल सारा काम-काज छोड़कर ओर त्याग- 
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अत्याग्याव करके सथारा ले लिया । सात दिन पीछे उनके माता पिता का 
स्वर्गवास हो गया । 


पाटन के अधिकारी पदपर 
माता पिता के स्वर्गवास हो जाने के पश्चात्‌ भाग्य ने कुछ पलटा खाया 
और लोकाशाह की आशिक स्थिति कमजोर हो गई । तव ये अहमदाबाद चले 
गये | उस समय अहमदाबाद को वसान वाला अहमदशाह काल कर गया था 
और मोहम्मदशाह राज्य कर रहा था ) उसने एक बार नगर के जौहरियो को 
चुलाया साथ में लोकाणाह को भी | लोकाशाह की रत्न-परीक्षा से प्रसन्न होकर 
मोहम्मदशाह ने इन्हे पाटन का अधिकारी बनाकर वहा भेज दिया | उन्होंने 
बहा पर बिता किसी भेद-भाव के हिन्दू-सुसलमानों के साथ एक सा व्यवह्यर 
'रखखा, जिससे मोहम्मदशाह ने खुश होकर इन्हे अहमदाबाद दुला लिया और 
शहा का काम-काज दे दिया । 
इसी बीच कुछ भीतरी बिद्वंप को आग सुलगने लगी | भाई-- 


“'जर, जेवर, जोरू, यह तीनो कजिया के छोरु' । 

जर, जेबर और जोरू ये तीनो लडाई के घर माने जाते हे । जहा कही 
भी आप लोग देखेंगे, इन तीनो के पीछे ही लडाई हुआ करती है । राज-पराट 
का भी यही हाल होता है । जो भी अधिकार की कुर्सी पर चैठता है, बह किसी 
को गिराने, किसी को लूटने और समाप्त करने की सोचा करता है । यह कुर्सी 
का नहा होता है । मोहम्मदशाह का लडका कुतुबशाह था। उसने देखा कि 
मेरा चाप चूढा हो गया, इतने वर्ष राज्य करते हुए हो गये । पर यह तो न 
मरता ही है और न राज्य ही छोडवा है, तब उसने अपने बाप को ही मारने 
का पडयन्त्र रचा और खाने के साथ उसे जहर दिलवा दिया । और बाप 
बादशाह वन गया । जब इस पड्यन्‍न का पता लोकाशाह को चला तो उन्हे 
राज काज से बडी घृणा हुई। वे सोचते लगे कि देखो--जिस के ऋण से 
मनुष्य कभी ऊक्दरण नही हो लकता, उस पिता को ही क्ृतघ्नी संन्तान मार 
सकती हैं, तो बह औरो के साथ क्या और कौन सा जुल्म नही करेया । उन्होने 
राज-काज छोडने का निश्चय किया और कुतुदशाह के पास जाकर कहा--- 
हुजूर, सुझ रजा दो जाय । वादशाह ने पूछा--क्या वात है ? लोकाशाह ने 
कहा---अब मैं आत्स्कल्थाण करना चाहता हु । राज-काज करते हुए वह 


सभव नहीं है। तब वादशाह ने इसके स्थान पर इनके पुत्र पुनमचन्द को' 
नियुक्त कर इन्हें रजा दे दी । 


धर्मदीर लोकाझाह इछररे 


शास्त्र-स्वाध्याय की लगन 


अब लोकाशाह राज-काज से निवृत्त होकर और घर-वार की चिन्ता से 
विमुक्त होकर नये-तये शास्त्रों का स्वाध्याय करने लगे । उस समय न आजकल 
के समान ग्रन्थ मिलना सुलभ थे और न शास्त्रों का सर्वेत्र सग्रह हीं था | जहां 
कहीं प्राचीन शास्त्र-मंडार थे, तो उसके अधिकारी लोग देने म आनाकानी 
करते थश्रे। उस समय अहमदावाद में एक बड़ा उपासरा खरत्तरमच्छ का था । 
उससें अचेक शास्त्र वाड़पत्रों पर लिखे हुए थे । उनमें दीमक लग गई और बे 
नष्ट होने लगे । अधिकारियों ने उनकी प्रतिलिपि कराने का विचार किया । 
लोकाशाह के अक्षर वहुत सुन्दर थे और ये स्वाध्याय के लिए ग्रन्थ लें भो जाते 
थे और उनमें से आवश्यक बाते लिखते भी जाते थे । एक दिव उस भडार के 
स्वामी श्री ज्ञानजी यत्ति महाराज लोवराशाह की हवेली पर गोचरी के लिए 
आये। उनको दृष्टि इनके लिखे हुए पत्रों पर पड़ी । सुन्दर अक्षर और शुद्ध 
लेख देखकर उन्होंने सोचा कि यदि ताड़पतन्रों वाले शास्त्रों की प्रतिलिपि इन 
से करा ली जाय, तो शास्त्रों की सुरक्षा हो जायगी । और ज्ञान नष्ठ होने से 
बच जायगा । उन्होंने उपासरे में जाकर पंचों को बुलायां और शास्त्रों को 
दीमक लगने और उनके चप्ट होने की बात कहकर प्रतिलिपि कराने के लिए 
कहा । पंचों ने कह्ा--इन प्राकृत और संस्कृत्त के गहन ग्रन्थों को पढ़ने, और 
जानने वाला कोई सुन्दर लेखक मिले तो प्रतिलिपि करा ली जाय ॥ सबकी 
सलाह से लोकाशाह को बुलाया गया और कहा गया कि शाहजी, मंडार के 
शास्त्र नप्ठ हो रहे हैं ॥ संघ चाहता है कि आपकी देख-रेख में इनकी प्रति- 
लिपि हो जाय तो शास्त्रों की रक्षा हो जायथ। लोकाशाह ने कहा--समाज 
बडा है और जयवन्त है । यदि वह आज्ञा देता है, तो मुझे स्वीकार है । इस 
प्रकार संघ के आग्रह पर उन्होंने आगम-पग्रत्थों की प्रतिलिपि अपनी देख-रेख में 
कराना स्वीकार कर लिया । 


अब ज्ञान भंडार से शास्त्र उत्तके पास आने लगे। वे स्वयं भी लिखते 
और अच्छे लेखकों से भी लिखाने क्ग्रे ) सर्वप्रथम दशवेकाक्तिक सूत्र की 
प्रतिलिपि करना उन्होने प्रारम्भ की । उसकी पहिली गाथा है--- 
धम्सो संगलसुब्किट््ठ अहिसा संजमो तथबो॥। 
देवा वि ते नमंसन्ति जस्स धम्मे सा सणो भ 


अर्थात्‌ धर्म उत्कृप्ट मंगल रूप है, घर्मे भहिसा, संयम और तण रूप है । 
जो इस्र उत्क़्रप्ट धर्म को मन में धारण करता है, त्रियोग से पालन करता है, 


बेछ४ड प्रवचन-सुधा 


देव, दानव और मानव सब उसकी उपासना करते है और उसे नमस्कार 
करते हैं । 

इस ग्राथा को और उसके उक्त अथे को पटकर लोकाणाह को बडा 
आश्चर्य हुआ कि कहा तो धर्म का यह स्वरूप है और कहा आज उसके घारण 
करने वाले साधु-सन्‍्तो की चर्या है। दोनो में तो राई और पहाड या जमीच 
ओऔर नासमान जैसा अन्तर है । उनकी जिज्ञासा उत्तरोत्तर बढने लगी और 
उसकी पूर्ति के लिए उन्होंने शास्त्रों की दो-दो प्रतिलिपियाँ करनी प्रारम्भ 
कर दी। एक तो अपने निजी भडार के लिए ओऔर दूसरी ज्ञान भडार के 
लिए । इस प्रकार उन्होने सब शास्त्र लिख लिये । 


जब सब णास्तों की प्रतिलिपिया तैयार हो गई और एक-एक प्रति ज्ञान 
मडार को सौप दी गईं, तब उन्होने अपने भडार के शास्त्रों का एक-एक करके 
स्वाध्याय करना प्रारम्भ क्या । दिन में जितना स्वाध्याय करते, रात मे उस 
पर मनन और चिन्तत करते रहते । उस समय स्वार्थी और अज्ञानी साधुमों 
में लोगों में यह प्रसिद्ध कर रख। था कि श्रावक को शास्त्र पटने का अधिकार 
सही है, केवल सुनने का ही अधिकार है और ऐसी उक्तिया बना रखी थी कि 
“जो घादे सूज़, उसके सरे पुन्न'। इस प्रकार के वहमो से कोई भी गृहस्थ 
शास्त के हाथ नही लगाता था। फिर पटना तो दूर की वात थी । ऐसी कहा- 
बत प्रचलित करने का आशय यही था कि यदि श्रावक लोग शास्परो के जान 
कार हो जावेगे तों फिर हमारी पोल-पट्टी प्रकट हो जायगी और फिर हमे 
कोई पूछेगा नहीं) लोगो ने इनसे उक्त कहावत सुना कर कहा--शाहजी, 
आपका घर हरा-भरा है । जंव इस सूत्रो के पढने से पुत्र मर जाने का भय है, 
तब आप इनन्‍्ह मत पटिये । लोकाशाह ने उन लोगो को उत्तर दिया---अश्लील 
कहानियो और पाप-वर्धक कथाओं के पढने से तो मरते नहीं और भगवान की 
वाणी जो प्राणिमात की कल्थाण कारिणी हं--उसके पढने से मर जादेंगे ? 
मेँ इस बहम मे आनेवाला नहीं हूँ । लोगो के वहकाने पर भी लोकाशाह ने 
शास्मो का प्रढना नहीं छोला, बल्कि और अधिक लगन के साथ प्रढने लगे 
ओर अपन सम्पक म आनेवाले लोगो को पढाने और सुनाने लगे । ज्यो-ज्यो 
ये आगे पढते गये, त्यो त्यो नवीन-चवीन तत्व उसको मिलते गये और उनके 
पढ़ने-पटाने में उन्हे भारी क्ावन्द आने लगा ॥ 


घर्म्ान्ति छा बिगुल 
भाइयो, इधर तो उनके स्वाध्याय मे वृद्धि हो रही थी और दूसरी ओर 
लोगो से उनके प्रति विरोध भी वढ रहा था | जाखिर मे अटवाडा, सिरोही, 
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भीनमाल, जऔर पाटन इन चार स्थानों का संघ अहमदाबाद में एकनच्रित 
हुआ । उनमें मोतीजी, दयालजी आदि सैकड़ों व्यक्ति साथ थे । संघ को कहा 
गया कि छूका मूथा (लोकाशाह) शास्त्र पढता है । संघ के अनेक प्रमुख लोग 
उनकी वाचना सुनने के लिए गये तो उन्हें वहुत आनन्द आबा | वे लोग प्रति- 
दिन वाचना सुनते के लिए आने लगे । यात्रा-संघ में शाह लखमणी भी थे । 
पाटन के कुछ व्यापारियों ने आकर संघवालों से कहा---आप लोग क्या 
देखते हो ? लोकाशाह जी उत्पात मचा रहे हैं, उतकों रोको । तब उच्त लोगों 
ने कहा--लोकाशाह छोटा कच्चा नहीं हैं जो यों ही रोकने से रुक जायगा | 
मैं मौके से आऊंगा और सव अ्रान्ति मिटा दूगा । अवसर पाकर लखमशीं 
लोकाशाह्‌ से मिलने के लिए उनकी हवेली पर गये । लोकाणाह ने उन्तका 
समादर किया । लखमशी ने कहा--शाहजी, पहिले भी कई मत मिकल गये 
है अब आपने यह कौतुक क्या शुरु किया है ? उन्होंने उत्तर दिया कि मुझे 
ई नया मत नहीं निकालना है । आप शास्त्रों को सुनिये, तो आपका सब 
अम मिट जायगा । यह कहकर लोकाशाह ने उन्हें आचारांग सूत्र सुनाया | 
शाहजी की चाचना सुनते ही वे आनर्द में मग्न हो गये। उन्होंने पूछा--आपने 
यह अनुपम ज्ञान कहां से पाया ? लोकाशाह ने उत्तर दिया--भाई, यह 
भगवदू-वाणी तो ज्ञान का भंडार है। इन शास्त्रों के स्वाध्याय से ही मैंने यह 
कुछ थोड़ा सान्न्ान प्राप्त किया है। आप इचका स्वयं स्वाष्याय कीजिए त्तो 
आपकी आंखे खुल जायगी और पत्ता चलेगा कि साधु का मार्ग क्या है और 
श्रावक का मार्ग क्या है ? यह सुनकर लखमशी ने कहा--आप इस साधुमार्ग 
का और सत्यधर्म का उद्धार कीजिए । आप हमारे अग्रगामी बनिये, में भी 
आपके साथ हूँ । लखमशी के आग्रह पर लोकाशाह संघ के साथ हो लिये और 
चारों संघ के लोग उनके अनुयायी बने । संघ तीर्थयात्रा के लिए आगे चला | 
जब संघ मार्य में एक स्थान पर पहुँचा बोर वर्षा काल आग्रया तो वहां कुछ 
दिन ठहरवा पड़ा । 


बन्धुओ, पहिले आ्रवायमन के साधन आजकल के समान नही थे । बैल- 
गाड़ियां लेकर लोग यात्रा के लिए निकलते थे और एक ही ती्थेस्थान की 
यात्रा में महीनों लग जाते थे, क्योकि उस समय आजकल के समान सर्वेत्र 
डामर-रोड सही थे । कच्चे मार्गों से जाना पड़ता था और जहां कहीं पानी 
बरस जाता तो कई दिन वहा ठहरना पड़ता था। जव मार्ग में ठहरे हुए कई 
दिन हो गये तो संघ के लोगों थे कहा---यहां तो काम विग्रड़ रहा है । संघपति 
से कहा जाय कि वे संघ को यहां से रवाना करें । संघपति ने कहा--महाराज, 


ब्छ३ प्रवचन-सुघ्ा 


वर्षा हो जाने से चारो बोर हस्याली हो रही है और केचुला गिजाई, आदि 
अनेक प्रकार के चस जीव उत्पन्न हो रहे हैं, ऐसे समय में सघ को वैसे रवाना 
किया जावे | जब वर्षा दक जायगी मौर मार्ग भी उचित हो जायगा, तव आगे 
चलेंगे । यह सुनकर सघ के कुछ लोगों ने कहा--शाहजी, आप कोरे बुद्ध, हैं । 
अरे, धर्म के लिए जो हिसा होती है, वह हिंसा नही है । 


यह सुनकर लोकाशाह ने कहा--भाइ्यो जैंनधर्स या वेप्णवच्चर्म कोई भी 
ऐसा नही कह सकता कि धर्म के लिए जीवघात करने पर हिंसा नही है 
जहर तो हसते हुए छझावे तो भी मरेगा ओर रोते हुए खावे तो भी मरेगा । 
हिंसा तो हर हालत मे दु खदायी ही है। यह कहकर लोकाशाह सघ से वापिस 
लौट गये और अहमदाबाद में जाकर कुछ विचारक पुरुषों को एकजित करके 
ग्रोष्ठी की । उस समय पैतालीस प्रमुख व्यक्तियों ने कहा--धर्म के विषय में 
अनेक भूछताएं" और भ्रम-्पूर्ण घारणाएं प्रचलित हो रही हैं, इतका निराकरण 
किये विना धर्म का उत्थान होना सभव नहीं है ! उच लोगो ने लोकाशाह से 
कहा-शाहजी | केवल शास्न सुनाने से काम नही चलेगा । घर से वाहिर निकलो 
और लोगो को वतलाओ कि साधुपना इस प्रकार पाला जाता है और साश्चु की 
ज़्या और चर्या इस प्रकार की होती है । तभी दुनिया पर असर पडेगा और 
सोग घम्म का यथार्थ मार्ग जान सगे । जाप आगे हो जाबे और हम सब 
आपके पीछे चलते हैं । उनकी बात सुनकर लोकाशाह ने कहा--भाश्यो, मैं 
आप लोगझो के प्रस्ताव से सहमत हु, आपके विचार सुन्दर और उत्तम हैं। 
परन्तु में अभी प्रचार करना नही चाहता हू, क्योकि श्रावक-द्वारा प्रचार मे 
सावच्य और विरिवद्य सभी प्रकार के कास सभव हैं । सुनि बने बिता निरव्य 
प्रचार नहीं हो सकता | तव उन लोगो ने पूछा--हम किसके शिष्य बने ? 
लाकाशाह से कहा--भाई, भगवान का शासन पचम काल के अन्त तक 
चलेगा । अभी तो केवल दो हजार वर्ष ही व्यतीत हुए हैं ।॥ आप लोग योग्य 
ग्रुझ वी खोज कीजिए। 

जिन दिनो ज्ञानजों स्वामी अहमठाबाद मे विचर रह थ्रे | उस समय वे 
लोग शहमदावाद आये और लोकाशाह के सिवाय उन पँतालीस ही लोगों ने 
वि० स० १४२६ की वैज्ञाख शुक्ला तोज--अक्षय तृतीया के दिन दीक्षा ले 
ली और दीक्षा लेकर अपने उपकारी का नाम अमर रखने के लिए उन्होने 
लोकागचज्छ की स्थापना की । इसके पश्चात्‌ स० १५३६ मे चैत सुदी सम्तमी 
के दिन लोकायाह ने दीक्षा लो | अब यहा दो मत हैं) कितने ही इतिहास- 
लखया का मत है कि उन्होने दीक्षा नही लो, वे जीवन भर श्रावरू धर्म ही 
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पालन करते रहे । और कुछ का मत है कि दीक्षा लीं। किन्तु मेरें पास इस 
बात के प्रमाण हैं कि उन्होने दीक्षा ली और बनेकों को दीक्षा दी | तत्पश्चात्‌ 
थे दिल्‍ली गये और वहाँ चर्चा की और विजय प्राप्त करके पीछे वापिस आये ! 

दिल्‍ली से लौटने पर उन्होंने साथु-समाज में फैल रहे भ्रष्टाचार की खुले 
हूप में खरी समालोचना करना प्रारम्भ कर दिया । इससे उनके अनेक प्रवल 
विरोधी उत्पन्न हो गग्रे। वि० स० १५४६ में तेलां की पारणा के समय 
विरोधियों ने उष्ण-जल के साथ अलवर में विष दे दिया | उन्होने सोचा कि 
नेता के बिना यह नया पथ समाप्त हो जायगा । पर आप लोग देखते हैं कि 
दयानन्द सरस्वती को जहर देकर मारदिया गया तो क्या आये समाज समाप्त 
हो गया ? एक सरस्वती मर गया तो अनेक सरस्वती-पुत्र उत्पन्म हो गये । 
कोई समझे कि व्यवित को मार देने से उसका पंथ ही समाप्त हो जावगा, 
तो यह नही हो सकता । एक मारा जाता है तो आज करोड़ो की संख्या में 
उनके अनुयायी सारे संसार मे फैले हुए है । जैसे यूरोप में ईसा मसीह से अपने 
घर्में की वेदी पर प्राण दिये हैं। उसी प्रकार भारत में लोकाशाहने सत्य धर्म 
के प्रचार करने मे अपने प्राण दिये है। उस समय आज कल के समाचार पत्र 
आदि प्रचार के कोई भी साधव नही थे, किन्तु फिर भरी सहस्नो ब्यक्तित लोका- 
गच्छ के अनुयायी बने और जाज त्तो आठ लाख के लगभग उनके मत्त के 
अनुयाथी हैं । 

लोकाशाह का विचार किसी नये सत को निकालने का नहीं था। उनकी 
तो भावना यही थी कि धर्म के ऊपर जो घूल आकर पड़ गई है, मैं उसे साफ कर 
दूं। परन्तु उनके अनुआायियों ने उनके नाम से यह तास चलाया है | यह कोई 
नया सम्प्रदाय नही है विन्तु आगमानुमोदित जैनधर्म का यथार्थ स्वरूपमात्र है। 


लोकाशाह की परम्परा 

लोकशाह के बाद आठ पाट बद्यवर चले । फिर कुछ कमजोरी आगई 

तो श्रीमान लवजी, धर्मासह जी, धर्मदास जी, और जीचराज जी जैसे सन्त 
पैदा हुए । उन्होने सुचि वतकर धर्म का प्रचार किया । आज सारे भारतवर्ष 
में इत चारो सन्‍्तो का ही परिवार फैला हुआ है। धर्मास्तह जी का दरिया 
पुरी सम्प्रदाय है! लवजीऋपषि का खंभात और ऋषि सम्प्रदाय है । पजाब 
में अमरसिंह जी महाराज का सम्प्रदाय है और कोटा में जीवराज जी के अनु- 
यायी साधुओ का सम्प्रदाय चला। जिसमे हुक्मीचन्द्र जी महाराज के पृज्य 
जवाहिरलाल जी, मन्नालाल जी, प्रज्य शीतजदास जी, व्यनकराम जी, और 
त्ेजमिक्र जी हुए । और जो बाईस सम्प्रदाय कहलाती है वे हैं-- धर्मदास जी 
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की । उनके ९६ शिष्य हुए । उनमे एक तो वे स्वयं और इककीस अन्य शिष्यों 
का परिवार जाज सब्‌ का सव श्रमण सघ में सम्मिलित है। यद्यपि कितने ही 
सन्त उदासीन होकर आज बलग हो गये हैं, तथापि उन्हे कल श्रमण सघ में 
मिलना पडेगा, क्योंकि यह समय की पुकार है झौर एक होने का युग है । 
विना एक हुए काम नहीं चल सकेया। पूर्वज कह गये है कि 'संधे शक्ति 
कलौ युगे! आर्थात्‌ इस कलियुग में कोई एक व्यक्ति महान्‌ काम नहीं कर 
सकता । किन्तु अनेक लोगो का सघ महान्‌ काम कर सकेगा । जैसे एक-एक 
तृण में शक्ति नगण्य होती है, पर वे ही मिल कर एक मोटी रस्सी के रूप मे 
परिणत होके मदोन्‍्मत्त हाथियों को भी वाघने में समर्थ हो जाते हैं । इसलिए 
वार-बार प्रेरणा करती पडती है कि सव एक हो जावे । आज ये अलग हुए 
सन्त भले ही कहे कि हम एक साथ नही बैठेंगे, फरन्‍्तु समय सव को एक करके 
रहेगा । भाज से कुछ पहिले रैगर, चमार आदि हरिजनों (मग्रियो) के साथ 
बैठता पसन्द चही करते थे । परन्तु आज आप क्‍या देख रहे हैं ” आज कामग्रेस 
के अध्यक्ष (जगजीवनराम) कौन हैं ? जो लोग पहिले मन्दिरों को देहली पर 
भी पैर नही रख सकते थे, वे ही हरिजन मन्दिरो में प्रवेश कर रहे हैं और 
सरकारी सरक्षण के साथ जा रहे हें और अनेक उच्च पदो पर आसीत है कौर 
सब पर शासन कर रहे है। इसलिए भाई, जो समय करायगा, वही सबको 
करना पड़ेगा । जो उससे पूर्य करेगे, उनकी चाह-वाही होगी भौर यदि पीछे 
करेंगे तो फिर क्‍या है। आज सबके एक होने की मावश्यकता है, तभी समाज 
में शक्ति रह सकेगी । यह श्रमणसध कोई नया नाम नही है। जो साधु के 
दश धर्मो का पालन करे, वही श्रमण है । आज सप्रदायवादियो की दीवाले 
फ्ट रही है-- और थभे लगाते-लयाते भी गिर रही है । जिस सम्भदाय में कुछ 
समय पूर्व दो तीन सौ साधु थे, उसमे आज दो-दो, तीन-तीन रह गये है । 
यद्यपि वे जागरूक हैं और कहते हैं कि हम इस सम्प्रदाय को चलावेंगे ) पर 
भेरा तो सर्व सन्‍तो से यही निवेदन है कि यदि आप सब लोग मिलकर काम 
करेंगे तो आपका, अमण सब का और सारे समाज का भला है । ये तो सवको 
समान हृप्टि से देखता हु / जो हमारे साथ है, वे भी श्रमण है, जोर हम से 
बाहिर है, वे भी श्रमण हैं, और जो हमसे अलग होकर चले गये हे, थे भी 
श्रमण है । लाडू के सभी खेरे (दाने) मीठे हैं। यह हो सकता है कि किसी 
दासे पर चाशनी कम चढी हो और किसी पर अधिक । हलवाई ने तो सब पर 
समान्त ही चाशनो चढाने का प्रयत्त किया है। अत हम सबको एक होना 
आवश्यक है और यही समय की पुकार है ६ 
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दूसरा काम समाज के लोगों को करना है । समाज में आज अनेक व्यक्ति 
बेकार हैं, आजीविका के साधनों से विद्दीन हैं, अनेक वृद्ध और अपंग हैं 
तथा अनेक विधवा बहिलें ऐसी हैं, जिनके जीवन का कोई भी आधार नहीं 
हैं और महाजन होने के कारण घर से वाहिर निकल कर काम करने में 
असमर्थ हैं । इन सबकी रक्षा का और जीविका-निर्वाह॑ के साधन जुढाने का 
काम आप लोगों को करना है। समाज के ज़त्येक व्यक्ति का कर्तव्य है कि 
बह अपने समाज के कमजोर वर्ग का संरक्षण करे और उनका स्थिरीकरण 
करे | इसके लिए भी सबको मिलकर और पर्याप्त पू जी एकत्रित कर काम 
करना चाहिए | 


अभी अध्यक्ष महोदय ने कहा कि पापड़ की फैक्टरी खोली है । और 
उन्होंने उसमे काफी मदद दी है, परन्तु एक व्यक्ति से सब कुछ होना संभव 
नहीं है । यह काम तो सारी समाज के सहयोग से ही हो सकेगा | आपके 
जोधपुर में माहेंश्वरी भाई कम हैं। परन्तु मुझे स्वयं दाऊदयालजी ने कहा 
कि हम इतना देते हैं, तो सुनकर आश्चर्य हुआ । आप लोग घन-सम्पन्ध है 
और राज-सम्मानित हैं, फिर भी छोटी-छोटी सस्थाओं को आगे नहीं बढ़ाते 
हैं। यह्‌ किसी एक-दो व्यक्ति का काम नहीं है, किन्तु सारी समाज का है। 
सब भाई हाथ बंटा कर काम करेंगे तो काम के होने में कोई देर नहीं हो 
सकती है। माज जो हमारे भाई कमजोर हें, कल वे अच्छे हो जायेंगे, इसके 
लिए सबको प्रण्त करना होगा । परन्तु क्या कहे, आप लोगों के भीतर 
अभी तक काम करने का तरीका नहीं आया है । 

पय्युं पण पर्व में मैंने नी जनों को खड़ा किया था | उन्होंने कहा था कि 
हम काम करेंगे । इस से ज्ञात होता है कि उनमे काम करने की भावना 
है। वहां पर दो स्कूल चल रहे है ओर दोनो के एकीकरण का भ्रस्ताव भी 
पास किया । के दोनो मिलकर यदि एक हायर संकेन्डरी स्कूल बन जावे, 
तो बहुत भारी काम हो सकता है । खर्चे की भी वहुत बचत हो और समाज 
के बालकों को आगे नैतिकशिक्षा प्राप्त करने का भी सुबवसर प्राप्त हो, 
जो अलग्र-अलग रहने में नही हो सकती है । लोग खर्च करने को भी तैयार 
हैं और मकान देने के लिए भी तैयार है । यदि भूमिका शुद्ध है जौर सन 
में काम करने की लगन है, तो सब कुछ हो सकता है। पर इसके लिए 
सबको मिलकर ही काम करना चाहिए और प्रमुख लोगों को जाग जाकर 
के नेतृत्व करना चाहिए। चिता योग्य नेतृत्व के काम सुचारू रूप से सम्पस्त 
नहीं हुआ करते है । 


३ेघ० अब उ-सुतरा 





आंखों फे आपरेशन के लिए. शिविर लगाने का काम प्राइध्म किया, 
और लिया-पढ़ी चल रही हैं। परन्तु जल्दी काम यर्यों नहीं होता, क्योंड्धि 
लोगों का सहयोग सही है। आप लोगों को की बालें करने के लिए तो 
समय मिलता है, परन्तु समाज का काम करने के लिए समय नहीं मिलता है, 
यह आएचर्य और दुः्प की बात है। यही कारण है कि अच्छे काम होगे 
रह जाते है । इसलिए अब आप लोग एक दूसरे की झ्लालोचना करना प्ीड़े 
और आगे आने | यदि आपके बालक और बालिफाएंँ धर्म को पहिचानेगे तो धर्म 
की उन्नत्ति होगी और आप लोगों का 'ती नाम रोशन होगा । 
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उपसंहार 
बन्धुओ, भाज हमारे चातुर्मास का अन्तिम दिन है। इतने दिनों तक हम 
लोगीं ने प्रातरःकाल चौपाई जौर सूत्र सुताये और व्यास्यान देकर आप लोगों 
का कर्तव्य 'भी चबतलाया । वीच-बीच में मैंने अपने हृदय के भाव भी आप 
लोगों के सामने रखे । कभी कड़वे शब्दों में और कभी मीठे शब्दों में । यद्यपि 
साथु को मघुर शब्द ही कहना चाहिए। परन्तु कुछ कद सत्य कहने की जी 
आदत पड़ गई है, वह अब जा नहीं सवाती। पर इस यब मीठे-कड्ुए कहते 
समय एक ही भावना रही है कि आप लोगों का कुछ न कुछ भत्ता हो । प्रा 
कहेंने की जो जन्म-जात आदत है, वह जब जआाज सत्तर-अस्सी बर्ष से ऊुपर 
का होने पर भी नहीं छूटी तो अब कैसे छूद सकती है ? कछुवी बात कहते हुए 
भेरे हृदय में आप लोगों के प्रति वर या द्वेप भाव नही रहा है! व में किस्ती 
को नीचा दिखाना चाहता हूं । मेरी तो सदैव यही भावना रहती है कि प्रत्येक 
जाति और प्रत्येक व्यक्ति ऊँचा उठे ।आप लोग सामने हैं इसलिए आपसे 
धार-बार आग्रह किया है ओर प्रेरणा दी है कि आप लोग जागे आवबें | जो 
आज नवग्रुवक है, वे वेसे ही न रहें, किन्तु जागे बढ़ें। यदि नवबुवकों में लया 
खुन आ जाय, जोश आ जाय ओर बूढों को होश आ जाय, तो फिर समाज 
और धर्म की उन्नति होने में देर नहीं लग सकती है। आज लोकाशाह की 
जयन्ती पर मैंने जो कुछ अपने विचार रखे है, उन पर आप लोग अमल करने 
का प्रयत्न करें यही मेरा कहना है । 
भाइयों, चातुर्मास सानन्द समाप्त हो रहा है, यह हमारे आपके सभी के 
लिए हर्ष की वात है । कल सुखे-समाधे विहार करने के भाव हैं । मेरा यही 
बार-बार कहना है कि सब लोग संग्रठित रूप मे रहें । कोई भाई न्‍्यारा नहीं 
है । सारे सन्त मोतियों को माला हैं। परन्तु एक शर्ते रखो कि महाराज 
साहब, आप किसी ओर रहे, परन्तु संयठन को बुरा मत कहो । यदि वे श्रमण 





धर्मवीर लोकाशाह शक र्‌ 


संघ में सिलते है तो लाख रुपये की वात है। यदि बाहिर रहकर कार्य करते 
हैं तो सवा लाख रुपये की वात है और यदि स्वतन्च्र रहकर संगठन का कार्य 
करते हैं तो डेढ़ लाख रुपये की वात है। कोई कही भी रहकर और किसी भी 
संघ में मिलकर काम करें, पर एक ही आवाज सब ओर से ज्ञान, दर्शव और 
चारित्र की उन्नति के लिए ही आनी चाहिए, मैत्रीभाव लेकर के आवें और 
सब में सिलकर काम करें, यही भावना भरनो चाहिए । 


बन्बुओ, कोई भी साधु किसी गच्छ या सम्प्रदाय का क्‍यों न हो, सबकी 
वाणी घुनता चाहिए और सबके पास जाना आना चाहिए । सुनने और जाने- 
आने में कोई आपत्ति या हानि नही है। किन्तु जो संगठन का विरोध करें और 
कहे कि हम ही साहुकार है और सव चोर है, तो भाई, जो होगा उसे ही शव 
चौर दिखेंगे और वही सबको चोर कहेगा । और यदि वह साहूकार होगा, तो 
औरों को भी साहूकार कहेगा और भला वतलायगा । वया और घुला हुआ 
कपड़ा पहिनते हैं । उसमें यदि कदाचित्‌ कीचड़ के छींटे लग जाते हैं, तो उसे 
बया फाड़कर फेंक देते हैँ, या घोकर शुद्ध करते है । यदि कही किसी मे कोई 
कमजोरी हृ्टि गोचर हो तो उसे ठीक कर दो और यदि उचित जंचे तो 
आगे बढ़ने का प्रोत्साहव दे दो । सबको अपना उ्द श्य भी विशाल बनाना 
चाहिए और घिचार भी उच्च रखता चाहिए । 


अन्त में एक आवश्यक वात और कहना चाहता हूँ कि यहां पर मनुष्यों 
की लो छित्तकारिणी सभा है और वश्लावक संघ भी है। परन्तु वहिनों में तो कोई 
भी सभा आदि नहीं है । में चाहता हूं कि यहां पर एक वर्धमान स्थानकवासी 
महिला-मंडल की स्थापना हो । यहां की अनेक बहिनें अच्छी पढ़ो-लिखी और 
बी० ए० एम० ए० पास हैं और होशियार है। थे महिला-समाज में जागृति 
का काम करें, कुरीतियों का निवारण करें ओर दिन पर दित बढ़ती हुई इस 
सत्यानाशी दहेज प्रथा को बन्द करने के लिए जागे आाबें । मैं जहां तक जावता 
हूं, लड़के की मां को पुत्रवधू के घर से भर पूर वहेज पाने की उत्क 
अभिलापा रहती हैं । पर जब स्वयं उन्तके सिर पर बीतती है, तब क्या सोचती 
हैँ ? इसका हमारी बहिनों को विचार होना चाहिए ॥ पढी-लिखी लड़कियों 
को चाहिए कि दहेज मांगनेवालों को समाज का घातक व राक्षस समझें और 
ऐसे विधाहों का बहिष्कार कर देवें । यदि यह भावना इनमें आजाय और ये स्त्री 
समाज-सुधार का वीड़ा हाथ में उठा लें तो कआाधा काम रह जाय । जाप वहिनों 
में असेक बहिनें काम करने जैसी है । यदि काम करने की लगन हो तो पच्चीस- 


रेफर प्रवचच-मुप्ता 


पचास वहिने सदी हो जाये । इससे तुम्हारा विकास होगा | आज उन्नति फरने का 
समय है ॥ अब जाजेंट, और चूदडी पहिनने का जमाना नही है । यह हसने का 
समय नही, किन्तु रोने का समय है । अब गहनो से ओर फँंशनवाजे कपठो से 
मोह छोडो । मुण्डे वढ़ रहे हैं । क्षण भर में चामू मानकर सब छीन लेंगे । अभी 
अखबार में पटा है कि चार करोड पति मोटर में बैठकर जाने वाले थे । उनके 
मोटर मे बैठते ही ग्रुडो ने आकर छुरे भोक दिये और भाल-मत्ता लेकर 
चम्पत हो यये । इसलिए आप लोग सौयध ले लो कि सादगी से रहेंगे और 
जोश और होश के साथ अपने जाप को इस योग्य वनायेंगे कि गुण्डे उनवी ओर 
देखने का साहस भी नहीं कर सकेंगे । अतएुव आप लोग अब समाज में कास 
करने की भध्रतिज्ञा करे । जो बहिनें पढी-लिखी ओर उत्साह-सम्पन्न हैं, उन्हें 
अपना अग्रुभा बनाओ भौर सब उसके साथ हों जाओ । जब यदि आप लोगों 
की इच्छा कुछ काम करने की हो तो आज का दिन वहुत उत्तम हैं) अपने से 
से एक को सनी बचा लो और फिर एक अध्यक्ष एक उपाध्यक्ष, एक कोपाध्यक्ष 
ओर इकतीस सदस्यों को चुत लो और उनके नाम भेज दो | समाज में काम 
कंसे किया जाता है, यह वात सध के मत्री और अध्यक्ष से सीखो 


आज आप लोग प्रुरानी रूढियो और थोथी लोक-लाज को छोड़े । मुझे 
सुनकर हसी आती है जब कोई बहिन कहती है कि मुझे सातसो योकडे याद हैं 
और मतलब एक का भी नही समझती हैं । ऐसे थोथे थोकडे याद करने मे क्या 
लाभ है | लाभ तो तब हो---जव कि आप लोग उनका अर्थ समझें और उसके 
अनुसार कुछ आचरण कारें । यदि हमारी वहिनो ने महिला मडल की स्थापना 
कर कुछ समाज-जागृति और कुरीति निवारण का काम प्रारम्भ किया तो मेरे 
चार मास तक बोलने का मुझे पुरस्कार मिल जायगा | आप लोग उक्त कार्य 
के लिए जितनी और जैसी भी सदद चाहेगी, वह सव बाप लोगो को प्रुरुष- 
समाज की ओर से मिलेगी । वैसे आप लोग स्वय सम्पन्न है और मृहलक्ष्मी 
है| फिर भी समुचित आथिक सहायता श्री सध से आपको मिलेगी | अब 
यदि कोई कहे कि हमे तो वाहिर जाते मौर बोलते लाज जाती है, तो उनसे 
सेटा कहता है कि पहिले तो आप लोग चाँदणियो से जाती थी और आज दो- 
दो हाथ के ओढने मोढकर आती हो, तो क्या इसमे लाज नही जाती है ? 
यदि नही, तो फिर कास करने मे लाज बाते की क्‍या वात है ? इसलिए मब 
आप लोग तैयार हो जावें मौर निर्भीकता जौर शूरवीरता दिखाकर काम 
करें । मेंने सबसे कह दिया है । ये सब वैंठे हुए लडके लडकिया आपकी ही 
सन्तान है । यदि आप लोग मिल कर काम करेंगी तो इन सबका भी सहयोग 
सिलेगा । फिर देखोगी कि सदा जानन्द ही आत्तन्द है । 


घर्मेदीर लोकशांह डेष रे 


कल मादलिया का संघ मेरी आंखों के आपरेशन कराने की विनती करने 
काया हैं । उनसे यही कहना हैं कि यदि डाक्टर कह देगा कि आपरेशन कराना 
आवश्यक है और मुझे सुख-समाधि रही तो मेरी भावना मादलिये मे कराने 
की है कल सुख्े-समाधे विहार करने का भाव है ॥ प्रातःकाल प्रार्थवा करेंगे 
और साढे आठ बजे घिहार का विचार है। यहां चल कर सोजतिया गेट के 
वाहिर जहां ठीक स्थान मिल जायगा वहां जाने का भाव है। उसके बाद 
कोठारी हरकचद जी के मकान में जाने का भाव है । पुन: नवमी रोड पर 
इन्द्रमल जी के यहां भी जाने का विचार है तथा सूरसागर और महामन्दिर 
वा विद्यामन्दिर जाने के भी भाव है । ऐसा पोग्राम है । फिर कल जैसी समाधि 
रही वैसे वैसे ही जामे का भाव रखता हूं । 
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श्री पाण्डव यशोरसायन (महाभारत प्य) 
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श्री मरुघरकेसरी साहित्य-प्रकाशन समिति 
(प्रवचन प्रकाशन विभाग) 


सदस्यों की शुभ नाशावलोी 
विशिष्ट सदस्य 

$ श्री चीसुलाल जी भोहनलाल जी सेठिया, मैसूर 

२ श्री बच्छराज जी जोघराज जी सुराणा, सेला (सोजत-सिटी) 
३ श्री रेखचन्द जो साहब राका, मद्रास (बगडी-तयर) 

४ श्री वलवतराज जी खाटेड, मद्रास (वगडी-तगर) 

४ श्री नेमीचन्द जी वॉठिया, मद्रास (वगडी-नगर) 

६ श्री मिश्वीमल जी लूकड, मद्रास (वगडी-सगर) 

७ श्री माणकचन्द जी कात्रे ला, मद्रास (कगडी-नगर) 

७ श्री रतचलाल जी केवलचन्द जी कोठारी, मद्रास (निम्बोल) 
& श्री अनोपचन्द जी किशनलालजी बोहरा, अटपडा 
१० श्री मणेशमल जी खीवसरा, मद्रास (पूजलू) 

अथस-शेणी 





१ सैं० बी सी ओोसवाल, जवाहर रोड, रत्नागिरी (सिरियारी) 
४२ शा० इन्दरसिंह्द जी मुनोत, जालोरी ब्रेठ जोबपुर 
इ शा० लादूराम जी छाजेड, व्यावर (राजस्थान) 


रेप५ प्रवचन-सुधां 


शा० चम्पालाल जी दू गरवाल, नमरथ्रपेठ, वेंगलोर सिटी (करमावास) 
शञा० कामदार प्रेमराज जी, जुमामस्ऊिद रोड, बेंगलोर सिटी (चार्वड़िया) 
शा० चांदमल जी मानमल जी पोकरनता, पेरस्वूर, मद्रास, ११ (चार्वडिया) 
जे. बस्तीमल जी जैन, जयनमर बेंगलोर ११ (पुजलू) 

शा० पुखराज जी सीसोदिया, ब्यावर 

& शा० चबालचंद जी रूपचन्द जी वाफना, 
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११८/१२० जवेरीवाजार वम्बई-२ (सावड़ी) 
१० शा० बालाबंग्स जी चम्पालाल जी बोहरा, राणीवाल 
११ शा० केवलचन्द जी सोहनराज चोहरा, राणीवाल 
१२ शा० अमोलकरचंदजी घर्मीचल्दजीआच्छा,बड़ीकांचीयुरम्‌, मद्घास (सोजतरोड) 
१३ शा० भूरमल जी मीठालाल जी बापना, तिरकोयलूर, मद्रास (आगेवा) 
१४ शा० पारसमल जी काबेडिया, आरकाट, मद्रास (सावड़ी) 
१५ शा० पुखराज जी अनराज जी कटारिया, आरकोनमू, मद्रास (सेवाज) 
१६ शा० सिमरतमल जी संखलेचा, मद्रास (वीजाजी का ग्रुड़ा) 
१७ झा० प्रेमसुख जी भोतीलाल जी नाहर, मद्रास (कालू) 
१८ शा० गूदड़मल जी शांतिलाल जी तलेसरा, एवावरमू, मद्रास 
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१६ शा० चम्पालाल जी नेमीचन्द, जलपुर (जतारण) 

२० शा० रतनलाल जी पारसमल जी चतर, व्यावर 

२१ शा० सम्पत्तराज जी कन्हैयालाल जी सुथा, कृपल (मारवाड़-मादलिया) 

२२ शा० हीराचन्द जी लालचन्द जी घोका, नक्‍्सावाजार, मद्रास 

२३ शा० नेमीचन्द जी घर्मीचन्द जी आच्छा, चंगलपेट, मद्रास 

श४ शा० एच० घीसुलाल जी पोकरना, एन्ड सन्‍्स, आरकाट--9.8-0-- 
(बंगड़ी-नगर) 


२४ शा० गीसुलाल जी पारसमलजी सिंववीं, चांगलपेट, भद्गास 

२६ शा० अमोलकचन्द जी संवरलाल जी विसायक्तिया, नक्शावाजार, मद्रास 
२७ शा० पी० बीजराज नेमीचन्दजी धारीवाल, तीझूवेलूर 

र८ शा० रूपचन्द जी माणकचन्द जो वोरा, बुशी 
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शा० जेठमल जी राणमल जी सर्राफ, दुशी 
शा० पारसमल जी सोहनलालजी सुराणा कुभकोणमू, मद्रास 
शा० हस्तीमल जी मुणोत्र, सिकन्दराबाद (आन्ध्र) 
शा० देवराज जी मोहवलाल जी चौधरी, तोरुकोईलूर, मद्रास 
शा० बच्छराज जी जोघराज जी सुराणा, सोजतसिटी 
शा० ग्रेवरचन्द जी जसराज जी गोलेछा, वैयलोरसिटी 
शा० डी० छगनलाल जी नौरतमल जी बंब, बैगलोरसिटी 
शा० एम० मंगलचन्द जी कटारिया, मद्रास 
शा० मंगलचन्द जी दरडा% मदनलालजी मोततीलालजी, 
शिवराम पैठ, मैसूर 
पी० नेमीचन्द जी धारीवाल, 7, कास रोड, रावर्टसन पैठ, ६.0 ४. 
शा० चम्पालाल जी प्रकाशचन्द जी छलाणी नं० ५७ वगरथ पैठ, वैगलूर-२ 
शा० जार, विजयराज जांगड़ा, नं० १ क्रासरोड, राबटंसन पेठ, ९ ,0.8. 
शा० गजराज जी छोगमल जी, रविवार पैठ ११५३, पूना 
शी पुखराज जी किशनलाल जी तातेड, पोट-मार्केठ, सिकरन्द्रावाद-& 9. 
श्री केसरीमल जी सिश्वीमल जी बाच्छा, वालाजावाद-मद्रास 
श्री कालूराम जी हस्तीसल जी मूथा, गांधीचौक-रायचूर 
श्री बस्तीमल जी सीरेमल जी घुलाजी, पाली 
श्री सुकनराज जी भोपालचन्द जी प्रारिया, चिकपेट वगलोर-५३ 
श्री विरदीचन्द जी लालचन्द जी मरलेचा, मद्रास 
श्री उदबयराज जी केवलचन्द जी बोहरा, मद्रास (बर) 
श्री भंवरलाल जी जवरचन्द जी दुूगड, कुरडाया 
द्वितीय श्रेणी 
श्री लालचन्दजी श्रीक्षीमाल, व्यावर 
श्वी सुरजमल जी इन्दरचन्द जी संकलेचा, जोधपुर 
श्री मुन्नालाल जी प्रकाशचन्द जी चम्बरिया, चोघरी चौक, कटक 
श्री घेवरचन्द जी रातड़िया, रावर्ट्सनपैठ 
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श्री बगतावरमल जी अचलचन्द जी खींबसरा ताम्बरम्‌, मद्रास 
श्री छोतमल जी सायवचन्द जी खीवसरा, वीपारी 

श्री मर्णेंशमल जी मदनलाल जी भंडारी, नीमली 

शी माणकचन्द जी गुलेछा, व्यावर 

श्री पुखराज जी बोहरा, राणीवाल वाला हप्ल मुकाम-पीपलिया कला 
श्री धर्मीचन्द जी चोहरा, जुठावाला हाल मुकाम-प्ीपलिया कर्ला 
श्री नथमल जी मोहनतलाल जी लूणिया, चेंडावल 

श्री पारसमल जी शान्तीलाबय जी ललवाणी, बिलाड़ा 

श्री जुभराज जी मुणोत मारवाड़ जंक्शन 

श्री रतनचन्द जी शान्तीलाल जी मेहता, सादड़ी (भारवाड़) 

ख्ी भोहनलाल जी पारसमल जी भंडारी, विलाड़ा 

श्री चम्पालाल जी नेमीचन्द जी कटाश्यिा, बिलाड़ा 

श्री भुलावचन्द जी गंभीरमल जी मेहता, गोलवड 

[तालुका डेणु--जि० थाणा (महाराष्ट्र )] 

श्री भंवरलाल जी गौतमचन्द जी पगारिया, कुशालपुरा 

श्री चनणमल जी भीकमचन्द जी रांका, कुशालपुरा 

श्ली भोहनलाल जी भंवरलाल जी वोहरा, कुशालपुरा 

श्री संतोकचन्द जी जबवरीलाल जी जामड़, 

१४६ बाजार रोड, मदरानगतम 

श्री कन्हैयालाल जी गादिया, आरकोणम्‌ 

श्री घरमीचन्द जी ज्ञानचन्द जी मूथा, वगड़ीनगर 

श्री मिश्रीमल जी नगराज जी गोठी, विलाड़ा 

श्री ढुलराज जी इन्दरचन्द जी कोठारी 

११४, तैयप्पा मुदलीस्ट्रीट, मद्रास-१ 

श्री मुभानलाल जो मांगीलाल जी चौरड़िया चिस्ताघरी पैठ मद्रास-१ 
श्री सायरचन्द जी चौरड़िया, ६० एलीफेन्ट गेट भद्गास-१ 

श्री जीवराज जी जवरचन्द जी चौरड़िया, सेड़तासिटी 


सदस्यों की शुभ वामावली शप& 


२६ श्री ह॒थारीमल जी निह्ालचन्द जी य्रादिया, १६२ कोयम्तूर, मद्रास 
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श्री केसरीमल जी ज्लूमरलाल जी तलेसरा, पाली 
श्री घवराज जी हस्तीमल जी सचेत्ती, कावेरीचाक 


३२ श्री सोहनराज जी शान्तिप्रकाश जो सतेेती, जोधपुर 
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श्री भवरलाल जी चम्पालाल जी सुराना, कानावना 

क्षी मागीलाल जी शव रलाल जी भसाली, 

२७ लक्ष्मीअमन कोयल स्ट्रीट, पैरम्वूर मद्रास-११ 

क्री हेमराज जी शान्तिलाल जी सिंत्री, 

११ बाजाररोड रायपेठ मद्गरास- (४ 

शा० अम्बूलाल जी प्रेमराज जी जैन, ग्रुण्यात्तम 

शा० रामसिंह जी चौधरी, व्यावर 

शा० प्रवापमल जो मगराज जी मलकर--कैसरीसिंह जी का ग्रुडा 
शा० सपतराज जी चौरडिया, मद्रास 

शा० पारसमल जी कोठारी, मद्रास 

शा० भीकमचन्द जी चौरडिया, मद्रास 

शा० शान्तिलाल जी कोठारी, उतशेटे 

शाए० जव्यरुचन्द जी गोकलचन्द जी कोठारी, त्यावर 

शा० जवरीलाल जी घरमीचन्द जी गादीया, लाविया 

श्री सेंसमल जी धारीवाल, वयडीनगर (राज०) 

जे० नौरतमल जी बोहरा, १०१८ के० टी० स्ट्रीट, मैसूर-१ 
उदयचरद जी नोरतमल जी मुथा 

०|० हजारीसल जी विरघीचन्द जी मूथा, सेवाडी वाजार, व्यावर 
हंस्तीमल जी तपस्वीचन्द जी नाहर, पो० कौसाना (जोधपुर) 
श्री आर पारसमल जी जुणावत, ४ (-वाजार रोड, मद्रास 
श्षी मोहतलाल जी मीझालाल जी, चम्बई-३ 

श्लरी परसमल जी मोहनलाल जी पोरबाल, बैगलोर 

श्री भीठालाल जो ताराचन्द जी छाजेठ, मद्रास 
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प्रवचन-सुधा 


श्री अनराज जी शांतिलाल जी विनायकिया, मद्गास्त-११ 

श्री चान्दमल जी लालचन्द जी ललबाणी, मद्रास-९४ 

श्री लालचन्द जी तेजराज जी ललवाणी, त्रिकोयलूर 

श्री चुगनराज जी यौतमचन्द जी जैन, तमिलनाडु 

श्री के० मांगीलाल जी कोछारी, मद्रास-१६ 

श्री एस० जवरीलाल जी जैन, मद्रास-५२ 

श्री केसरीमल जी जुगराज जी सिंघवी, वेगलूर-१ 

श्री सुखराज जी शान्तिलाल जी सांखला, तीझवल्लुर 

श्री पुकराज जी जुगराज जी कोठारी, मु० पो० चार्वड़िया 
श्री भंवरलाल जी प्रकाशचन्द जी वग्गाणी, मद्रास 

श्री रूपचन्द जी वाफणा, चंडावल 

श्री पुखराज जी रिखवचन्द जी राका, मद्रास 

श्री मानमल जी प्रकाशचन्द जी चोरडिया, पीचियाक 

श्री भीखमचन्द जी शोभागचन्द जी लूणिग्रा, पीचियाक 

श्री जैवंतराज जी चुगनचन्द जी वाफणा, वेंगलोर (कुशालपुरा) 
श्री घेवरचन्द जी भानीराम जी चाणोंदिया, म्रु० इसाली है 


तृतीय श्रेणी 

श्री नेमीचन्द जी कर्णावट, जोघपुर 

श्री भजराज जी भडारी, जोधपुर 

श्री भीतीलाल जी सोहनलाल जी वोहरा, व्यावर 
श्री लालचन्द जी मोहनलाल जी कोठारी, मोठन 
श्री सुमेरमलजी गांधी, सिरियिारी 

श्री जवरचन्द जी वम्व, सिन्धनूर 

श्री मोहनलाल जी चतर, व्यावर 





श्री जुगराज जी भंवरलाल जी रांका, व्यावर 
श्री पारसमल जी जवरीलाल जी घोका, सोजत 
श्री छयगनमल जी वस्तीमल जी बोहरा, व्यादर 
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११ श्री चनणमल जी थानचन्द जी खींवसरा, सिर्यारी 

१२ श्री पन्नालाल जी भंवरलाल जी ललवाणी, विलाड़ा 

१३ श्री अनराज जी लिखमीचन्द जी ललचाणी, आगेवा 

१४ श्री अनराज जी पुखराज जी ग्रादिया, आगेवा 

१४ श्री पारसमल जी घरमीचन्द जी जांबड़, ब्िलाड़ा 

१६ श्री चम्पालाल जी धरमीचन्द जी खारावाल, कुशालपुरा 
१७ श्री जवरचन्द जी शाम्तिलाल जी बोहरा, कुशालपुरा 

श्द श्री चम्पालाल जी हीराचन्द जी ग्रुन्देचा, सोजतरोड 

१६ श्री हिम्मतलाल जी प्रेमचन्द जी साकरिया, सांडेराब 

२० श्री पुखराज जी रिखवाजी साकरिया, सांडेराव 

२१ श्री बाबूलाल जी दलीचन्द जी वरलोटा, फालना स्टेजन 
२२ श्री भांगीलाल जी सोहनराज जी राठोड़, सोजतरोड 

२३ श्री मोहनलाल जी गांधी, केसरसिंह्‌ जी का ग़ुड़ा 

२४ श्री पन्नालाल जी नथमल जी भंसाली, जाजणवास 

२५ श्री शिवराज जी लालचन्द जी बोकडिया, पाली 

२६ श्री चान्दमल जी हीरालाल जी वोहरा, व्यावर 

२७ श्री जसराज जी मुन्नीलाल जी मूथा, पाली 

र८फ श्री नेमीचन्द जी मंवरलाल जी डक, सारण 

२६ श्री मोटरमल जी दीपाजी, सांडेराव 

३० श्री निहालचन्द जी कपूरचन्द जी, सांडेराव 

१ श्री नेमीचन्द जी शान्तिलाल जी सीसोदिया, इख्धावड़ 

इ२ ल्ली विजयराज जी ऋणंदमल जी सीसोदिया, इन्द्रावड़ 

३३ श्री लूणकरण जी पुखराज जी लू कड़, विग-वाजार, को्यम्वतूर 
३४ श्री किस्तूरचन्द जी सुराणा, कालेजरोड कटक (उड़ीसा) 
३४ श्री मुलचन्द जी बुघमल जी कोठारी, वाजार स्ट्रीट, सन्डिया 
इ्च्द श्री चम्पालाल जी गौतमचन्द जी कोठारी, ग्रोठन स्टेशन 

३७ श्री कन्हैयालाल जी यौतमचन्द जी काँकरिया, मद्रास (मेड़तासिटी) 
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प्रवचन-सुधा 


श्री सिश्रीमल जी साहिवसन्द जी गांधी, केसरमिह जी का मुड़ा 


श्री चम्पालाल जी अमरचन्द जी कोठारी, सवासपुरसा 
श्री पुखराज जी दीपचन्द जी कोठारी, स्ासप्रा 
शा० सालमसीग जी द्वावरिया, ग्ुलाबपुरा 


आा० मिट्ठालाल जी कातरेला, बगह्ीनन 





सर 

शा० पारसमल जी लथ्मीचन्द जी छांठेड, व्यावर 

शा० घनराज जी महावीरचन्द जी खीवसरा, व्ैगलोर ३० 
शा० पी० एम० चौरडिया, मद्रास 

शा० अमरचन्द जी नेमीचन्द जी पारसमल जी नागौरी, मद्बास 
शा० वनेचन्द जी हीराचन्द 





नद जी जैन, सोजतरोड, (पाली) 
शा० झूमरसल जी मांगीलाल जी गू देचा, सोजतरोड (पाली) 
श्री जयन्तीलाल जी सागरमल जी पुन्रमिया, सादड्री 

श्री गजर(ज जी मसंडारी एडबोकेट, बाली 

श्री मांगीलाल जी रैड, जोधपुर 

श्री त्ताशाचन्द जी बम्ब, व्यावर 

श्री फतेहचन्द जी कावडिया, व्यावर 

श्री ग्रुलावचन्द जी चोरड़िया, विजयनगर 

श्री सिंघराज जी नाहर, व्यावर 

श्री गिरघारीलाल जी कटारिया, सहवाज 

श्री मीठालाल जी पवनकंवर जी कदारिया, सहवाज 

श्री मदनलजाल जी सुरेन्द्रराज जी ललवणी, वीलाड़ा 

की विनोवीजाल जी भहावीरचन्द जी मकाणा, व्यावर 

श्री जुयराज जी सम्पत्तराज जी बोहरा, मद्रास 

श्री जीवनमल जी पारसमल जी रेड, तिरुपति (जा० प्रदेश) 


श्री वकत्ावरमल जी दानबल जी पूनमिया, साइड़ी (मारवाड़ ) 
श्री सै० चन्दसमल पगारिया, ओरंगावाद 


सदस्यों की शुभ त्ासमावली शे६३े 


६५ श्री जबतराज जी सज्जनराज जी दुगड, कुरडाया 

६६ श्री वो० मवरलाल जैन, मद्रास (पाटवा) 

६७ श्री पुखराज जी कन्हैयालाल जी मूथा, वेडकला 

६८ श्री आर० असन्नचन्द चोरडिया, मद्रास 

६६ श्री मिश्रीलाल जी सज्जनलाल जी कटारिया, सिकन्द्रावाद 
७० श्री मुकनचन्द जी चादमल जी कटारिया, इलकल 

७१ श्री पारसमल जी कातीलाल जी वोरा, इलकल 

७२ श्री मौहनलाल जी भवरलाल जी जैन (पाली) बैयलर 


श्री मरुघरकेसरी जी म० का 


प्रवचन-साहित्य 
जीवन-ज्योति 
प्रवचचत माला पुष्प डरे 
प्रवचन श्ड 
पृष्ठ संख्या $ हरे 





प्लास्टिक कवरयुक्त मुल्य ३ ४) रू० 






प्रकाशन वर्ष 
वि०स॒० २०२३ 
पौष कृष्णा प्रतिपदा 


जीव 


मल्धर कैश री प्रवर्तन 


मुनि श्री मिश्रीमल जी 


“'जीवस ज्योति” सचमुच मे जीवन को ज्योतिर्मेय वनानेवाले और आत्म 
ज्योति को, प्रज्वलित करने वाले महत्वपूर्ण प्रवचनों का सकलन है। इन 
प्रवचनो से श्रद्धेघ गुरुदेव क्षी वाणी का स्वर--जीवम-स्पर्शी रहा है । जीवन 
का रहस्य समझाकर मनुप्य को अपना सूल्याकन करते की प्रेरणा दी गई है ।॥ 
असली और नकली आश्ूषणों का अन्तर वताकर मसली आभूषण, सत्य, दया, 
प्रेम, परोपकार आदि से जीवन को अलकृत करके जन से सज्जन और सज्जन 
से महाजन बनने का महत्व पूर्ण घोष इन प्रवचनो मे सुखरित हो रहा है । 


प्रवचना की भापा वडी सरल है, प्रवाह पूर्ण है। वियय सीधा हृदय को 


छूता है । ये प्रवचन जोधपुर (बि० स० २०२७) के चातुर्मास म॒ श्रावण महीने 
म किये गते हैं । 


झनेक पत्र पत्रिकाओो व विद्वनो ने और सत-अबरों ने पुस्तक की भूरि- 
भूरि भ्रणसा फी है मौर सम्रहणीय बताई है । 


ब्क 
अखनमय्र 


असपपरनिस्धारी, अवर्तव्त आओ के 
मुनि>-ऋनिल्ञओी 2 
साधना के पथ पर 


प्रवचचन :.. १७ 
पृष्ठ संस्था ४ रे३६ 
प्लास्टिक कबर युक्त मुल्य : ५) रू० 


प्रकाशन वर्ष : घि०सं० २०२६ 
अक्षय तृतीया 





साधना का पथ--कांटों की राह है, तलवार की पैनी धार है--इस पथ 
पर बढ़ने के लिए प्रथम जीवनज्योति को जागृत करना होगा, फिर “आत्म 
विकास का मार्ग! मिलेगा, साधना को ध्रृष्ठ भूसि तैयार करनी होगी, सरलता, 
ऋणजुता के बल पर) जात्मा और शरीर का पृथक्त्व--भेदविज्ञान समझना 
होगा, भेद विज्ञान से ही ध्याव में स्थिर योग आता है, तभी आात्मदर्शन 
होगा, आत्मद्र॒ष्टा ही वीतराय वन सकता है, वही स्वये स्वतंत्र होगा और 
बिएव को स्वतनता का सच्चा संदेश सुना सकेगा--साधना पथ के इन चिविध 
अंगो का सुन्दर, सरल मौर जैन आगमसों के रहस्य से भरा विवेचच इन 
भ्रवचनो में प्राप्त होता है ॥ 

इन प्रवचनों को पढ़ने से जीवन का लक्ष्य स्थिर हो जाता है, साधना का 
पथ बहुत ही सरल और स्पष्ट दीखने जगता है। साधना पथ्रै पर बढने के 
लिए त्याग, वैराग्य संयम और घ्यान-समाधि की ओर गतिशील होने के लिए 
इस पुस्तक का पढन-पाठन अत्यत्ञ उपयोगी है । 

श्री मर्धर केसरी जी महाराज साहव के जोधपुर चातुर्मास में प्रदत्त 
प्रवचतों का यह इूसरा संकलन है। यह पुस्तक सर्वत्र समादरणीय एवं संग्रहणी य 


हुई है । 


असधर्स में ४ रु 
जैनधर्स में तप : 2&&58 हा 
स्वरूप शः 

और लक 
५ 22277 कक । 
विश्लेषण (2 4 ३ क 
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प्रवचन साला, पुष्प ४ सीन झण्डो में २३ अध्याय 
४ महत्व पूर्ण परिशिप्ठ सम्पादक श्रीचन्द सुराना 'सरस' 
पृष्ठ सयया * ६१६ प्लास्टिक कवर युक्त मूल्य १०) €० 


'तप' जैन धर्म का प्राण है, उसका सर्वाग सुन्दर अतिसूक्ष्म एवं गति 
गभीर विवेचन जैतधर्म के अतेकानेक अं थो मे किया गया है । 

तप सम्बन्धी समस्त जैंच साहित्य का सारभूत विवेचन और सरल-सरस 
भाषा शैली से मनोवैज्ञानिक विश्लेपण शभ्रस्तुत पुस्तवा से किया गया है। 
श्री मर्धरकेसरीजी महाराज साहब के सपूर्ण प्रवचन साहित्य का दोहन 
करके तपसम्बन्धी प्रवचनों को यथाक्रम रखा गया है, और उसके बाह्य- 
आस्यच्तर भेदो का विस्तार के साथ वर्णन किया गया है ! 

पुस्तक की भूमिका लिखते हुए उपाध्याय क्री अमर मुनि जी में लिखा 
है--- 'जिजासु साधक को इस एक ही पुस्तक मे बह सब कुछ मिल जाता है, 
जो चह तप' के सम्बन्ध मे जानना चाहता है ।” “तप' के सम्बन्ध में यह एक 
अद्वितीय पुस्तक है । 

अनशन भादि बाह्य तप, तथा प्रायश्चित्त, विनय, ध्यान, कायोत्सर्ग आदि 
आश्यन्तर तप का विवेचच खूब विस्तार के साथ किया गया है। साथ ही 
तपोजन्य लव्धिया जैन व जैनेतर ग्रयो म तप का स्वरूप, सज्ञान तप, सकाम 
त्५ आदि विविध विपय पर बडा ही गभीर चितन इस पुस्सक में मिलता है ॥ 


विद्वानों, सत्वद्रष्टा मुनिवरो तथा विविध पत्र पत्रिकाओं ने इस पुस्तक 
की मुक्त कठ से प्रशसा की हे ।' रू 


ऋशककल 'केशरी प्रचर्त न-प्रभा 
+न्लिशीमिश्ीमलती माय ५ 99 


प्रवच्चन माला, पुष्प . दृ 





प्रवचन ४ १७ 

पृष्ठ संख्या .. शे८ं८ 
प्लास्टिक कवर युक्त 

मूल्य: ४० 


प्रकाशन वर्ष : 
बि०सं० २०२६ कार्तिक पूर्णिसा 


ज्ञान मनुष्य की तीसरी आँख है, इसी प्रथम सूत्र फो लेकर प्रवचनो की 
यह ज्एंखला चलती है जिसमे ज्ञान के साथ सम्यकूश्रद्धा, श्रद्धा से सुख-दु ख 
में समता, मोह को जीतने के उपर्य, घर्म का स्वरूप, क्षमापना, सगठन, आत्म- 
जागृति, साधना के त्तीन मार्ग आदि विविध विपयो का विशद विवेचन प्रवचन 
प्रभा' में हुआ है । 

श्री मरुघर केसरी जी महाराज साहब के प्रवचनों में स्पप्टता, सजगता 
ओऔर वस्तु को विविध हृष्टातो के साथ प्रतिपादन करने की अद्भुत क्षमता है। 
जब पढने लगते हैं तो उपन्यास का सा आनन्द आता है। सुनने लगते है तो 
जैसे शाति के सरोवर मे गोते लगाने लगते हैं । 

जोधपुर चातुर्मास के ये प्रवच्चन संगठन, क्षमापचा आदि सामय्रिक विपयो 
पर बडे ही नये दृष्टिकोण को प्रस्तुत करते हैं ( 


१५ 


घबल ज्ञान-धारः 
प्रवचन साला, पुष्प : छ 
प्रवचन: २० 
पृष्ठ संस्था. रेड 
प्लास्टिक कबर युक्त 
मूल्य” ५)रू० 


प्रकाशन बर्ष : 





बि०्सं० २०२६ 


माघ पूर्णिसा ! 


श्बल जान-घारा-नाम से ही यह ध्वनित होता है कि इन प्रवचनों का 
मुख्य विपय ज्ञान की शुअ्र-निर्मेल घारा ही है । 

स्थभाव-रमण, आत्म-सिद्धि, समाधि प्राप्त करने का साधन, ऊछ्व मुखी 
चिंतन, आज के बुद्धिवादी, कर्मग्रोग, समनन्‍वयवाद जैसे ज्ञाच-प्रधान विषयों पर 
गुरुदेव का सूक्ष्म एव तक पूर्ण चित्तन इन प्रवचनों सें स्पष्ट झलकता है । 

ये प्रवचन भी जोधपुर चातुर्मास मे संकलित किये अये हैं | इन प्रवचनों में 
कही-कही ऐतिहासिक हृष्ठात एवं लोककथाएं बड़ी रोचक शैली में आई हैं । 
मनुष्य जीवन में ज्ञान का महत्व, ज्ञान प्राप्ति के उपाय आदि विषर्य भी 
प्रस्तुत पुस्तक में बहुत्त सुन्दर ढंग से प्रत्तिपादित किये गये हैं । 





१६ 


प्रवचन-सुधा 







सरूधर के शरी प्रवः के 


। मुनिश्री मिश्रीमलजी महाराज प्रवचन माला, पुष्प : प्र 
ः 
प्रचचन : ३० 
(72 |! 


पृष्ठ संख्या : १२ 


प्लास्टिक कचर युवतत : 
६) द्ट ) मूल्य: ८० 


प्रकाशन चर्ष : 


& ) जिग्स० ए०च्चे० ४ 

८ आषाढ़ी पूणिमा : 

ख्िः ७ 

पूज्य भस्धरकेसरीजी महाराज साहव के जोधपुर चातुर्मास (जि० सृं० 
२०२७) के प्रवचनों की यह पांचवी पुस्तक है । इसमें ३० प्रवचन संकलित 
हुए है । 

प्रवचनी के विपय की विविधता को देखते हुए कहा जा सकता है कि 
इसमें इन्द्रधनुपी प्रवचन हैं । भात्सा, परसात्मा, एकता, संगठन बिचारीं की 
उदारता, हृढ़ता, समता, सहिणष्णु ता, मनकी पत्रित्रता, आस्था, ज्ञान, भक्ति आदि 
विभिन्न सिफयों पर वड़े ही सुन्दर और भावोत्तेजक प्रवचन है । 

दीपावली पर उत्तरा्ययन सूच का वाचन स्वरूप एक ही प्रवचन में 
सम्पूर्ण उत्तराध्ययन का संक्षिप्त सार परिचय, रूप चतुदर्णी को स्वरूप दर्शन 
को भूसिका बनाना और पूर्णिसा के पवित्र दिल की स्सृति में धर्मबीर लोका- 
शाह फी घर्म क्रांति का ऐतिहासिक परिचय यों कुल ३० प्रवचन अनेक हृष्टियो 
से पठनीय एवं मननीय है । 

इन भ्रवचतो में श्रद्धेय भुरंदेव का ओोजस्वी चिर्ञ्नीक व्यक्तित्व पद-पद पर 
झलकता दिखाई देगा । स्पष्ट भाषा में सत्य को उजागर कर समाज की सन्द्रा 


तोड़ने वाले श्री मरुधर केसरी जी महाराज साहव के ये प्रवचन मन को छुरच्त 
प्रभावित कर देते हैं. ६ 
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आशुकविरत्त्व, प्रवर्तेक 
श्री सरुघरकेसरी जी महाराज 


का 


सम्पूर्ण साहित्य प्राप्त करने के लिए सम्पर्क करें-- 


श्री मरुधरकेसरी साहित्य प्रकाशन समिति 
जैन स्थानक, पीपलिपा बाजार, व्यावर 


पूज्य रघुनाथ जेन पुस्तकालय 
हारा : तेजराज जी पारससल जी घोका 
पो० सोजतसिटी (राजस्थान) 


जैन बुधवीर स्मारक संडल 


द्वारा . श्ा० हीराचन्द जी भीकमचन्द जी सकलेचा 
सुमेर मार्केट के सामने पो० जोधपुर 
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